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ସୂଚୀ ଓ ସୂଚନା 


ଆଦିବାସୀ 

ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଭାଷାରେ ସାହିତ୍ୟ “ 
ପରିବର୍ତିତ ସମାଜରେ ଆଦିବାସୀର ଦୁମିକା 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନାରୀ 

ସମାଜ ସେବାରେ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଦୁମିକା 
ସାହିତ୍ୟରେ ‘ଶିଶୁ ' ଓ ଆଦିବାସୀ ଶିଶୁର ଯନ୍‌ 


"ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଡାଲଖାଇ 
ଲୋକସାହିତ୍ୟ ନୃତ୍ୟ ଓ ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ୟ 


ଆଦିବାସୀ ବିବାହ ପଦ୍ଧତି 

ସତୀପ୍ରଥା ଓ ଆଦିବାସୀ ସମାଜ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜର 

ଯୌତୁକବି ହୀନ ପ୍ରଥା : ଏକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 


କର୍ମା ପୂଜା ଓ ଆଦିବାସୀ ପରଂପରା 
କର୍ମାପୂଜୀ : ସ୍ତୋତ୍ର ଓ ଗୀତ 


ଓଡ଼ିଆ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରବିପର୍ବାଣୀ 

ମାଂ ସମଲାଇ : ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରା 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଭୂମିକା 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ 


> 
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ଆଦିବାସୀ 


ଯୁଗ ଯୁଗ ନେଇ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ରହି ଆସିଛି । ଭାରତରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ତୀ ପୂରୁଷ ବସବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀ ପୂଜା ଓ ରୀତିନୀତି 
ପାଳନ କରନ୍ତି 


ଭରତେଷ୍ର ସ୍ତୀଯୁଃ ପୂତସୋ ନାନା ବର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିତିତଃ 
ନାନା ଦେବାର୍ଚନେ ଯୁକ୍ତଃ 
ନାନା କର୍ମାଣି ଜୁର୍ବଚେ..( କୁର୍ମପୁରାଣ) 


ବର୍ଉମାନ ଜଗତ ବହୁବିଧ ଜାତି, ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଫଳରେ 
ଦ୍ଵନ୍ଦ ଅହରହ ଚାଲିଛି । ଯେଉଁମାନେ ଅଜ୍ଞ ନିଷଵର ଆଉ ଧର୍ମାନ୍ଧ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵକୁ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେଉଛନ୍ତି । ତା'ର ମୂଳ କାରଣ ହେଉଛି ନମ୍ରତାର ଅଭାବ । 


ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷଠାରୁ ପଶୁର 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହି ଯେ, ମନୁଷ୍ୟ ପରସ୍ପର ନିର୍ଭରଶୀଳତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚେତନା ରହିଛି । ପୁଣି 
ମଣିଷ ଏଜ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ । ସେ ନୀତି ଓ ନିୟମକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ବ୍ୟସ୍ତିଗତ 
ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ ଆଉ ସମଷ୍ଟିର ସହଯୋଗରେ ଶକ୍ତିକୁ ପରିବର୍ରିତ କରେ । 
ପରସ୍ତର ସହଯୋଗରେ କର୍ମ କରିବା ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀର କର୍ଭବ୍ୟ । ମାନବ ସମାଜର ଏହା 
ଏକ ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଲୋକମାନଙ୍କ ଯତ୍ନ ଯୋଗୁଁ ଗଢ଼ି ଉଠେ | ମୂଳତଃ ମଣିଷ 
ତାର ଆତ୍ମୀୟରଂ ରକ୍ଷକ । ଆଚରଣ ଓ ବ୍ୟବହାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରି ଦେଖ୍ଲେ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ! 


““ନକୂଳଂ କ୍ରଳ ମିତ୍ୟାବ୍ରବା ଆଚାରଂ କୁଳମ୍‌ ଚ୍ୟୁତେ ।” 


ପ୍ରଥା ହିଁ ନୀତି । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଥା ପରଂପରା ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜ ବା ଶ୍ରେଣୀ ନାମିତ 
ହୋଇଛି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏହି ସତ୍ୟ କେତେକାଂଶରେ ନିହିତ, ଯା' ଫଳରେ 
ଭାରତୀୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ॥ 


ସର୍ବାଶମ ପ୍ରମାଣାୟ । କର 


ର 
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ଅବଶ୍ୟ ମଣିଷକୁ ତାର ସଂସ୍କୃତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଚିହ୍ନି ହୁଏ । ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ଆମେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା, ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ମଣିଷର ପାରିପାର୍ଶ୍ିକ ଅବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ ସମ୍ୟକ ଧାରଣା ଦିଏ, 
ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ପଡ଼ୋଶୀମାନଙ୍କର ସହ ବନ୍ଧୁତା ରକ୍ଷା କରେ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ଚଳିବାକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ ଏବଂ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ମଣିଷର ହୃଦୟକୁ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଆପ ତ 
କରେ, ସେ ସଂସ୍କୃତି ଆମର ଗ୍ରହଣୀୟ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଅନାବିଳ ଆନନ୍ଦ ତଥା 
ନାଚଗୀତ, ଉତ୍ସବ ଭୋଜି ଆଦିରେ ଆମର ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆମର ବଡ଼ 
ପଣିଆ ମନୋଭାବ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଇବା ଅନୁଚିତ । 


ମନୀଷୀ “ମନୁ” କହନ୍ତି........ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ସେମାଙଙ୍କର ପରଂପରା 
ସଂସ୍କୃତି ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ଉପଦେଶ ଦେବା ଉଚିତ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ 
ଜାତିଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ସମାନ ସୁଯୋଗ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଆମେ 
ଆଦିବାସୀକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଅଲଗା କରି ଦେଇ ନଥ୍‌ଲୁ କିମ୍ବା ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ସହିତ ନିବିଡ଼ ଭାବେ ମିଶାଇ ଦେଇ ଜାତିଗତ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଚାହିଁ ନଥୁଲୁ 
ଆମେ ଚାହିଁଥ୍ଲୁ ସମନ୍ସୟ । ଇତିହାସ ଆରମ୍ଭରୁ ଭାରତୀୟଙ୍କର ଏହି ଅର୍ଵ୍ ରକ୍ଷଣଶୀଳତା 
ମନୋଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଆମେ ସିତାବସ୍ଥାକୁ ପସନ୍ଦ କରୁଁ । ଆମେ ଚାହିଁଲେ 
ସେମାନେ ନିଜର ବିକାଶ କରାଇବେ । ଆମକ ଆନ୍ତିରକତାର ସହିତ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଉନ୍ନତି କରାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅଯଥା ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ବାହାରର ସଭ୍ୟତା ଲଦି 
ଦିଆଯିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀ ନିଜ ପ୍ରତିଭାର କ୍ରମବିକାଶ ଘଟାଇବେ ହେଲେ, ଅତୀତ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମନୋଭାବ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର 
ଆଚାର ବିଚାର ଉପରେ ନିଶ୍ଚିତ ପ୍ରଭାବ ପକାଇବ । ଯେଉଁ ଆଚାର ବିଚାର ଆଦିବାସୀଙ୍କର 
ବିବେକ ବିରୋଧୀ ତାହା ସେମାନେ କେବେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ । ଆଦିମ ସଂସ୍କୃତି 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ । ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଆଗେଇ ନେବାକୁ 
ଇଚ୍ଛୁକ । 


ଆମେ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଦୁଇଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରୁ । ଭୌତିକ ଓ ସଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନ ହି ସମାଜର ସଂସ୍କୃତି, କଳା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଚେତନାର ଜୀବନ । ସଂସ୍କୃତି ଶୂନ୍ଯରୁ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହି । ଯଦି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରୋଗ ଅଞ୍ଚତାର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି, 
କୌଣସି କଳା ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ଆଗେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ 
ବହୁଳ ଅଂଚଳ୍ନଗୟିକରେ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ଲାଗି “' ଆଦିବାସୀ ମଙ୍ଗଳ ଅନୁଷ୍ଠାନ” ? ଗୁଡ଼ିକ 
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ସେମାନଙ୍କର ହିତ ନିମିତ୍ତ ସର୍ବାଧ୍‌କ ଉଦ୍ୟମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେମାନଙ୍କର ଅନଗ୍ରସରତା 
ଦାରିଦ୍ର ଏବଂ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମର ଭୟାବହତା ଦୂର କରିବା ଆମର ପରମ କରଇଁବ୍ୟ । 
କୃଷିର ଉନ୍ନତି, କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ତଥା ସଯୋଗ ସମିତିର ଅଭିବୃଦି ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦେବାକ୍ର ପଡ଼ିବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଗମନାଗମନ ନିମିତ୍ତ ରାସ୍ତାଘାଟ ନିର୍ମାଣ ଓ 
ଜଳସେଚନ ସମେତ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ । ସେଠାରେ ସେମାନଙ୍କର ଗୋଷ୍ଠୀପୂର୍ଣ୍ 
ଜ୍ରୀବନ ଗଢ଼ି ଉଠେ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହେବ ଉକ୍ସୃଷ୍ଟ ଶିକ୍ଷା 


ଆଦିବାସୀଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ ରହିଛ । ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ହେବା ପରେ ସେମାନେ ନିଜ 
ନିଜର ସାମାଜିକ ଉନ୍ନତି ଘଟାଇବେ । ସାଧାରଣତଃ ସେମାନେ ଶାନ୍ତ ଓ ସରଳ ପ୍ରକୃତିର । 
ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରି ବାରେ ମଜଟୁଲ ରହନ୍ତି ¦ ସେସବ୍ର ହେଉଛି 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ । ତେଣୁ ସେସବୂର ସ୍ଥାୟିତ୍ସ ଚାହାନ୍ତି । କଳକାରଖାନା କିମ୍ବା 
ଶିଳ୍ତୋନତ ହୋଇଗଲେ ପ୍ରଗତି ସାଧ୍ତ ହେଲା ବୋଲି ଭାବିବା ଅନୁଚିତ | ଅଧୁକନ୍ଧୁ ରାଜ୍ୟର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ତଥା ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ବନ୍ଧୁଦୁ ସଂପର୍କ ହିଁ ଉନ୍ନତିର ଚରମ 
ସାର୍ଥକତା । ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ଘରିଆ କରି ରଖ୍ବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆମର ଭାବିବା ଉଚିତ 
ଯେ ସେମାନେ ମହାନ୍‌ ଭାରତ ଜନଜୀବନରେ ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । 


ଆଦିବାସୀମାନେ ଖୂବ୍‌ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ । ସେମାନେ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣାର 
ପାଳନକର୍ଭ। ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷତି କରନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କରିବା ପାଇଁ ଅଯଥା ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ସେହିପରି 
ତଥାକଥୂତ ନୀତି ସଂସ୍କାରକ ଓ ଉଦ୍ଧାର କର୍ରରାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରୀ ସାଧାରଣ ଆଦିବାସୀ 
ଶୋଷିତ ହେବା ଅନୁଚିତ । ସେମାନଙ୍କୁ ଆଧୂନିକତାର ନଗ୍ଧ ଶିକାରରୁ ରକ୍ଷା କରାଯାଉ 
ଏବଂ ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜ ନିଜର ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରଂପରାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟାନ୍ତୁ । 
ଜନସାଧାରଣ ତଥା ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଚଳଣୀରେ ବିଶେଷ କିଛି ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ କାମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ମାତ୍ର ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧ୍ତ 
ହେବ, ଯେଉଁଦିନ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ସାଧୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କର୍ମ ତପ୍ତର ହେବେ । 
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ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନ 


ମଣିଷର ଜୀବନ ଧାରଣ ନିମିତ୍ତ ଖାଦ୍ୟ-ପେୟ - ବସ୍ତର ଯେପରି ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଶ୍ରାନ୍ତ କ୍ଲାନ୍ତ ଜୀବନକୁ ସରସ କରିବା ପାଇଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାଚ-ଗୀତ-ଉତ୍ସବର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଜୀବନର ଗନ୍ତବ୍ୟ ପଥକୁ ସୂଗମ 
ଶୁଭମୟ କରିବାରେ ଦେବତାର ପୂଜା-ଅର୍ଚ୍ଚନା ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ । ସେ ଦେବତାକୁ 
ଦେଖୁନାହିଁ । ସେ ଅନୁଭବ କରିଛି, ତାର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହୋଇଛି ଯେ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପଛରେ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଇଙ୍ଗିତ ରହିଛି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅଘଟଣ ଘଟଣାର ଦେବତା | 
ତେଣୁ ଆବାହମାନ କାଳରୁ ମାନବ ଜାତିର ଆଷ୍ଟିକ, ଅଗ୍ରଜ, ପ୍ରକୃତିର ପୂଜା କରିଛି- 
କରୁଛି । ତାର ଦେବତା ‘ଜନାଂଲୋ” ‘ଜଗତଂ” ଜଗନ୍ନାଥରେ ଉଭିଣତ ହୋଇଛି । ଶବରୀ 
ନାରାୟଣ ନୀଳ ମାଧବର ରୂପ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଆଦିବାସୀର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା 
ହୋଇଛି । ସେଇ ଶବରୀ ନାରାୟଣ ତାଙ୍କର ମନ୍ଦିର ସ୍ୃତି ଆଜି ବି ମଧ୍ୟ ପ୍ରଦେଶର 
“ଜେନାଂଲୋ” ଓ ମହାନଦୀ ମିଳନ ପୀଠରେ ବିଦ୍ୟମାନ ! ସେ ଯାହାହେଉ ସେଇ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମ ସର୍ବ ଧର୍ମ ସମନ୍ମୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଉତ୍କଳୀୟ ଗୌଡ଼ିୟ, ବୈଷ୍ଣବ, ଧର୍ମ- 
ଶୁଦ୍ଧବ୍ରଦ୍ଧ-ଶାନ୍ତ ଦ୍ରୈତ-ଅଦ୍ବୈତବାଦ, ଶୂନ୍ୟବ୍ରହ୍ଧ ତଥା ଜୈନ, ଶିଖ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଆଦି 
ଯେତେ ଧ୍ୟାନ-ଧାରଣା ବାଦ-ବିବାଦ ନେଇ, ଶେଷରେ ପୀଠକୁ ନେଇ ପଞ୍ଚଶଖା, 
ଚୈତନ୍ୟ, ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଯିଶୁ, ସାଲବେଗ ଆଦି ମହାପୂରୁଷମାନେ ଭୀମ 
ମହିମା ଗାନ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବର କଥା ସାମ୍ୟ-ମୈତ୍ରୀ-ସଂହତିର ବାଣୀ 
ମିଳିତ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଶାରେ | ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏଇଠି ନାହିଁ କଳାଗୋରାର ବିଭେଦ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦେଶର ଉଜ୍କଟତା ନାହିଁ ଏଇ ପୀଠରେ । ହରିହରଙ୍କ ଭେଦଭାବ ନାହିଁ । ବେଲପତ୍ର ଓ 
ତୂଳସୀ ପତ୍ରର ଏକତ୍ର ସମାବେଶ । ଭକ୍ତ କିଛି ମାଗେ ନାହିଁ । ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରେ। ଭକ୍ତ 
ଫଳ ପାଏ ଆପେ ଆପେ । ଏଇ ମାଟି ପଶୁକୁ କରିଛି ମଣିଷ । ଚଣ୍ଡାଶୋକକୁ କରିଛି 
ଧର୍ମାଶୋକ । ତାର ତାନ୍ତିକ ବଳ କମ୍‌ ନୂ ହେଁ । ସମ୍ବଲପୁର ମାଟିର ଝିଅ “ ଭଉଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବର”” ବାହ୍ୟ ପ୍ରତିମା ତ୍ୟାଗକରି ଦେହକୁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରି କାୟା” 
ସାଧନାକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସହଜ ମନେ କରିଛି ଏବଂ ସପ୍ତ କୃମାରୀର୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କଲେ । ଆଉ 
ପଦ୍ମ ସମ୍ଭବ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ସୁ ଯୋଗ୍ୟ ଶିଷ୍ୟ ତାନ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାରେ ମହାନ୍‌ ପଣ୍ଡିତ ସାଜି ତିବତ 
ଯାଇ ‘ବନଧର୍ମ'କୁ ନିଜର କରି ସେଠାରେ ଚଲାମାଧର୍ମ” ପ୍ରଚାର କଲୈ । ଏକ୍କ୍‌ଛୁହଉଛନ୍ତି 
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ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ ଗୌରବର ମହାନ୍‌ ପୂରୁଷ । ଲାମା ଧର୍ମର ମୂଳଭିତ୍ତି ସମ୍ବଲପୁରରୁ 
(ଓଡ଼ିଶା )ରୁ ଉତ୍ତର ଭାରତର ହିମାଳୟ ପାଦଦେଶରେ ପ୍ରତିଧ୍ଧନିତ ହେଉଛି । ତେବେ ସେ 
ଧର୍ମ ଧାରଣା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ବା ଭେଦାଭେଦ ନଥୁଲା । କାଳର ସ୍ରୋତରେ 
ବିଶ୍ଵାବସୁ ଜାରା ଶବର, ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଶବରୀପା, ତନ୍ତ୍ର ସମନାରେ ପତର ପିନ୍ଧି ଶବରିଣୀ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଦାରୁ ଦେବତା ଠାରୁ ଶୂନ୍ୟ ଦେବତା ଯାଏ ପୂଜା କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଏବଂ 
କନ୍ଧ ଆଦିବାସୀ କବି ଭୀମଭୋଇ ମଧ୍ୟ ବୈଦ୍ଧ ଧର୍ମ-ଲକ୍ଷ୍ମୀବରାଙ୍କ ପ୍ରତିମା ପୂଜା ସହିତ 
ପଞ୍ଚଶଖା ଯୁଗର ପଞ୍ଚରଥଙଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଚ୍ଧ୍ୁତାନନ୍ଦଙ୍କର ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତାର ଧର୍ମ ତନ୍ତ୍ର 
ନିର୍ଯ୍ୟାସ୍‌ ନେଇ ପ୍ରଚାର କଲେ ସର୍ବଜନ ହିତ- ମହାନ ମହିମା ଧର୍ମ । ଏଥୁରେ ପରକୀୟ 
ପ୍ରୀତି ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀବରାଙ୍କ ଯୌନଚତନ୍ତ୍ର ଶୁଦ୍ଧପୂତ ପୂଣି ପ୍ରାଣୀର ଆରତର ରହିଛି ମୁକ୍ତି କାମନା 
ସର୍ବଜନହିତ । 

ଏ ମୂଳରେ ରହିଛି ଅତୀତର ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆଧାମ୍ମିକ ଚେତନା । ଯୁଗ ଯୁଗ 
ନେଇ ମହାପରୂଷମାନଙ୍କ୍ତ୍ର ହୋଇଛି ଆବିର୍ଭାବ । ଯୁଗ ପ୍ରବର୍ରନ ମାନଙ୍କର ପଦାର୍ପଣ । 
ସେଇ ସତ୍ୟ -ଶିବ-ସୂନ୍ଦରକୁ ନାନା ଭାବେ ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ସବ୍ରରି ମୂଳରେ ରହିଛି 
ସେଇ ଜଗନ୍ନର ମହିମା । ଶବର ଦେବତା ମୂଳତତ୍ତ୍ର ସେଇ ମହାନ୍‌ ସ୍ତୋତ ନାନା ଭାବେ 
ନଦୀ ଆକାରରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ପୂଣି ସମୁଦ୍ର ରୂପକ ମୂଳ ଉତ୍ସରେ ମିଳିତ ହୋଇଛି । 
ପୁଣି ସ୍ରଷ୍ଟା ଲୀଳା ସାଙ୍ଗ କରି ପରମାତ୍ମା ସହିତ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଶବରର ଦାରୁ 
ଦେବତା ବେବଳ ଦାରୁ ନୁହେଁ । ସେ ଜୀବନ ‘ପରଂବ୍ରହ୍ମ ନୀଳ ସାଗରର ଉପକଣ୍ଠରେ 
ନୀଳାଚଳ ପର୍ବତର ଅଗ୍ରଭାଗରେ ନୀଳ ଦେହ ଧାରୀ ଶବର ଦ୍ଵାରା ପୃଜିତ ନୀଳ ମାଧବ । 
ସେ ଯୂଗେ ଯୁଗେ ଭକ୍ତର ମନ ପ୍ରାଣରେ ଅଭିନନ୍ଦିତ । କଥ୍ତ ଅଛି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅପୋଡ଼ା 
‘ଶବଂ କୁ ଶବର ଦେଖୁଛି ଏବଂ ଉଦ୍ଧାର କରିଛି । ତେଣୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଥୁତ ନିଷାଦ 
ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଶବ ଉଦ୍ଧାର କରି ଶବର” ଭାବେ ଅଭିହିତ ହୋଇଛି । ସୂତରାଂ ନାମଂ 
ନୁହେଁ ଗୁଣର ଚିହ୍ନ । ସେଇ ଶବରୂଣୀ ଦାରୁ ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥ ସମସ୍ତଙ୍କର । ଆଲୋକ- 
ବାୟୁ -ଜଳ ଯେପରି ସମସ୍ତଙ୍କର ସେ ମଙ୍ଗଳ ମୟ ଦେବତା ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵ ଜୀବନ । ସେ 
ପତିତପାବନ ନୁହନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କେହି ଛୋଟ ନୁହେଁ, କେହି ଦୀନ ନୁହଁ, କେହି ଧନୀ 
ନୁହେଁ, ଭକ୍ତି ପ୍ରୀତି ହିଁ ଭକ୍ତ ଜନର ଅର୍ଘ୍ୟ । ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତ । ତେଣୁ ଭୀମ ଭୋର!” 
ମହିମା ଧର୍ମକୁ ସମ୍ଷଙ୍କ ପାଇଁ ଉନ୍‌ମୁକ୍ତ କରି ଅଲେ । ଗୃହୀ ସନ୍ୟାସୀ କାହା ପାଇଁ ଦ୍ଵାର 
ରୁଦ୍ଧ ନଥୁଲା । ପ୍ରାଣୀର ଆଭିଜାତ୍ୟ ପାଇଁ ପାପତାପରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ବଦ୍ଧ ପରିକର ଥୂଲେ। 
ସୁତରାଂ ଆଦିବାସୀର “ ଦେବତା? ଏବଂ ଆଦିବାସୀର ଧର୍ମ, କାହାକୁ ମନା କରିନାହିଁ ତଥା 
କଥୂତ 'ଆନାଥ୍ାଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ” ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସର୍ବେ ସୁଖୀନଃ ଭବନ୍ଧଂ ବାଣୀକୂ ତା'ର ଧର୍ମ 
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ସଂସ୍କୃତି ଧାରଣା ଗର୍ଭିତ କରିଛି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଭିନନ୍ଦନ କରିବାକୁ ଯଥାବିଧ୍‌ ଉତ୍‌କିର୍ଣଣ 
ରହିଛି। 

ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ଏତେ ମହାନ୍‌, ଏତେ ଉଦାର, ତାର ସମାଜ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସେଇଥ୍‌ରୁ ବଞ୍ତ ରହିଛି କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ସନ୍ତାନ ଆଦିବାସୀର 
ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ତାର ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ସେ ଦେଇଛି ଖାଦ୍ୟ, ପେୟ, ବସ୍ତୁ ଏବଂ ସେ ଦେଇଛି 
ପ୍ରେରଣା, ଝରଣା ଆଉ ଚିର ଆଶ୍ରୟ ¦ ତାର ମଧ୍ୟରେ ହସି ହସି ନାଚି ଜୀବନ କଟାରଛି । 
ତାର ଜୀବନ ଦୁଃଖମୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଆନନ୍ଦର ସୁଅ ଛୁଟିଛି । ତାର ହୋଇଛି ଧ୍ବଂସ ଆଉ 
ସୃଷ୍ଟି ତାର ରହିଛି ସଭ୍ୟତା-ସଂସ୍କୃତି ଯାହା ହୋଇଛି ଅନ୍ଯ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ । 
ଆଦିବାସୀର ଧର୍ମ କୃଷି ଭିତ୍ତିକ, ଶ୍ରମ ଭିତ୍ତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭିତ୍ତିକ । ସବୂ କିଛି ମହାନ୍‌ 
ସଂସ୍କୃତିର ମହାନତା ନିଜେ ବୁଝି ନପାରିବାରୁ ଧନ ଦୌଲତ ଗୋପ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପରି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ତାର ନିଜସ୍ଵ ହୋଇ ଆଉ କିଛି 
ରହିନାହିଁ । ତାର ଜମି ଜଙ୍ଗଲ ଚାଲି ଯାଇଛି । ମୋର କହିବାଉଜ୍ଷାଉ 'ଜୂଂ ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେ ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରଜ୍ଞା ମନୀଷାର ଅଧ୍ବକାର ହୋଇ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ଅଜ୍ଞ ନିରକ୍ଷର 
ଥୁଲା । ଏବଂ ନିଜର ସୀମିତ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୂ ଅନ୍ୟଠାରୁ ସ୍ଵ ତନ୍ତ୍ର ବୋଲି 
ପରିଚୟ ଦେଉଥୁଲା । ଆଦିବାସୀମାନେ ଯୁଗ ଯୂଗ ନେଇ ଭାରତ ବାସିନ୍ଦା ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ନିଜ ପରମ୍ପରା ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଚଳି 
ଆସୁଛି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଭାଷା ସାମାଜି କତା ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚଳଣିରେ ସାମ୍ୟ ରହିଛି । ସେହି ଶାନ୍ତି ପ୍ରିୟତା, ସରଳତା ଓ ନିଷ୍ଣପଟତା 
ରହିଛି । ମାତ୍ର ନାଚ, ଗୀତ, ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାଚ ଗୀତ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବ ନୂଆଁଖାଇ, ଡାଲଖାଇ, କର୍ମା ପୁଷ 
ପୁନି ତିହାର ଆଦି ବିଶେଷ ଭାବେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଅନ୍ୟତ୍ର ଚଇତି ପର୍ବ ଫାଲଗୁନି ପର୍ବ 
ଆଦୃତ । ମାତ୍ର ଚାଂଗୁ ନୃତ୍ୟ, ଘୁମୁରାନାଚ, ଛଉନାଚ, କୋରାପୂଟ, କଳାହାଷ୍ତି, ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ଯେତେ ଆଦୃତ ସମ୍ବଲପୁର, ବଲାଙ୍ଗୀର ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କର୍ମାନାଚ କୁଆଁରି ଝିଅଙ୍କର ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ସେପରି ଆଦୃତ 
ହୁଏ । ମାତ୍ର ସବ୍ର କିଛି ଧର୍ମ କଥା କୃଷି ଭିତ୍ତିକ । କଳ୍ପନା ପ୍ରବେଶ ଆଦିବାସୀମାନେ କିଛି 
ଧନ ହାତରେ ପାଇଗଲେ ଖୁସି ମନାନ୍ତି। ଏବଂ ନିଜେ ପେଣ୍ଡମ ମଦ୍ୟ ଶଳପରସ, ତାଡ଼ି, 
ମହୁଲ ମଦ ତିଆରି କରି ଚାଉଳରେ ହାଭ୍ରିଆ ପସ୍ତତ କରିବା କଳା ମଧ୍ୟ ଜଣା ପୁଣି 
ଗଛରୁ ସଲପ ରସ ପିଏ ¦ ପୂର୍ବ ପୂରୂଷକୁ ଅର୍ପଣ କଲେ- ମାଟି-ସୂର୍ଯ୍ୟ (ଧର୍ମ ଦେବତା) 
ଇନ୍ଦ୍ର ବରୂଣ, ଗୋରୂଗାଇଲଙ୍କୁ ପୂଜା କରେ । ଗୃହର ଗୃହିଣୀ ଘର ଦ୍ଵାର ଖ୍ଟିଶ୍ଛ୍‌୍ମୋଛା କରି 
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Tasos; PERC OE CGO OO OU OGD T iGo a NGG THT IIo oe 
ଅଧ୍ବାସ ପୂରିକ ନାନା ପ୍ରକାର ପିଠାପଣା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଜାତି କୁଟୁମ୍ବ ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରି 
ଅତୀତର ଇର୍ଷା, ଦ୍ଵେଷ, ଦୁନ୍ଦ ସମସ୍ତଙ୍କ ସ୍ବାଗତ କରେ ! ଏବଂ ଜାତୀୟ ମୈତ୍ରୀ ସଂହତିର 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ମାତ୍ର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ସମସ୍ତେ ଜାକ ଜମକ ସହିତ ପାଳନ 
କରନ୍ତି । ସେ ଦିନ ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧ ବନିତାଙ୍କର ଆନନ୍ଦ କହିଲେ ନସରେ । ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କର 
ସାମନ୍ତ ଦେଶରେ ପୁଲକିତ ଓ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ଉଠନ୍ତି 


ମାତ୍ର ସେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ମୂକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ପ୍ରତୀକ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ଯାହା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା । ଅନ୍ୟମାନେ ସେ ସୁବ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଶ୍ଲେଷଣାମ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀରେ ସାହିତ ଧର୍ମ 
ସଂସ୍କୃତି ଭଣ୍ଡାରକୁ ଅର୍ପଣ କରିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ-ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଧର୍ମର ମୂଳ 
ତ୍ତ ପ୍ରବେଶ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ଫଳରେ ବର୍ଉମାନ ସେ ସବ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ତୃଟି 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । ଏପରିକି ଧର୍ମ ଧାରଣା ମଧ୍ୟ କପୋଳ କନଳିତ ମନଗଢ଼ା । ଏପରିକି 
ଆଦିବାସୀ ପୁରୁଷ-ନାରୀତଞରିତ୍ର ସଂହାର ମଧ୍ୟ କରାଯାଇଛି । ଫଳରେ ମନରେ ନାନା 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଏଣୁ ତାର ସଂସ୍କୃତିର ଆଲୋଡ଼ନ-ଆଲୋଚନା ଏକାନ୍ତ 
କାମ୍ୟ । ଏବଂ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟରେ ତାର କଥା-କମ୍ବଦନ୍ତୀର ଗାର ପଡ଼ିଛି ତାର ମଧ୍ୟ 
ପରିବର୍ଭନ ଲୋଡ଼ା । କେବଳ ବାହ୍ୟ ଜୀବନକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସାହିତ୍ୟ ଉପନ୍ୟାସ ରଚନା 
କଲେ ଜୀବନ-ଗୋଷ୍ଠୀର ଅନେକ ଦିନର ସାରସନ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଅବହେଳା ସେବା । ଯେହେତୁ 
ଆମ୍ମ୍‌ ଶେଷରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି, ମାତ୍ର ସେ ଶିକ୍ଷା ଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ହିତ 
ବରଂ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଦିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିବାରୁ ଶିକ୍ଷାଗତ ସୁଯୋଗ ସିନା ନେଲେ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ ସିନା କଲେ ମାତ୍ର ନିଜ 
ସଂସ୍କୃତିର ଚିନ୍ତା-ଧାରଣାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ରହି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ସଭ୍ୟତା ତଥା ନବୀନ 
ଜାଗରଣକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିନେଲେ । ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ସେମାନେ ଶିକ୍ଷିତ ହୋଇ ଯୁଗ 
ଚେତନା ସହିତ ତାଳ “ଦେଇ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ବାଛି ନେଲେ ସତ । ମାତ୍ର ଜାତୀୟ ସଂହତିରେ 
ବ୍ୟାଘାତ ଘଟିଲା । ଗୋଟିଏ ଜାତି ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ସେମାନେ 
ଭାବିଲେ ପଞ୍ଚକ ଜୀବନ ଯାପନରୁ ସତେ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କର ଆଧୁନିକ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି । 
ତେଣ୍ଣ ସେମାନେ ନିଜର ପରମ୍ପରା ଏଏତିହାସକୁ ଭୁଲି ଯିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଯା ଫଳରେ ନିଜର 
ମହାନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରଣା ଆହୁରି ସୁପ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ବିକଳାଙ୍ଗ, ବିକୃତ ରୂପେ ନେଇ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ଆଉ ଯେଉଁମାନେ ଆଧୁନିକ ଧର୍ମ 
ଧାରଣାକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନାହିଁ ସେମାନେ ପରାଧୀନତା ସରକାରର ରକ୍ତ ଚକ୍ଷୂଚଳେ ନିରୀହ 
ଭାବେ ଜୀନୁ“ 2ପନ କଲେ । ପ୍ରକୃତିର ଶିକ୍ଷା ମଣିଷକର ଉନ୍ନତ କରେ । ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର 
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ସମକକ୍ଷ, ଦକ୍ଷ କରେ - ସେ ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନରେ ମାର୍ଟ୍ଚିତ ଆହୁରି ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଉଠେ । ଏବଂ ନିଜର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, କୁସଂସ୍କାରକୁ ମୁଳୋପ୍ଲାଟନ କରିବା ତାର 
ସଂସ୍କୃତିର ମହାନ ଗୁଣ-ମହିମାର ପ୍ରଚାର କରେ । ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନ । ଏଯାଏ ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ବା ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିଜ ସଂସ୍କୃତି, ସଂହତି 
ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହୋଇନାହିଁ । କେବଳ ଗୋଷ୍ଠୀବାଦ, ବାକ୍ଧିବାଦର ଶି କାର ସେଇଁଛି ମାତ୍ର। 


ସ୍କାଧୀନତା- ମାତ୍ର ୧୯୪୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିଜ ସଂପର୍କରେ 
ସଚେତନ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କର ଉତ୍‌ ଥାନ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରାଯାଇଛି । ଜାତୀୟ ସରକାର ଭାରତର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ସହିତ ଏହି ସମାଜର ଉନ୍ନତି 
କାମନା କରିଛନ୍ତି । ଫଳରେ ମହାଜାତୀୟ ଚେତନାରେ ଏମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟ ଯୋଗଦାନ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ମାତ୍ର କାଁ ଭାଁ ଉଠିଲେ ଯୂଗ ଯୂଗର ଶିଥୂଲତା, ଅସାବଧାନତା ତଥା ନିର୍ଜନ 
ପ୍ରିୟତା ହଠାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ଜାତି ଉନ୍ନତି ସହିତ ତାଳ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତଥାପି ଅଗଣିତ 
ତାରକା ମଧ୍ୟରେ ଆକାଶର ଚନ୍ଦ୍ର ପରି ବାଲ୍ଲିକୀ , ଭୀମ୍ଣ୍ର, ବିର୍ସାମୂଣ୍ଡା, ଲକ୍ଷ୍ମଣ 
ନାୟକ, ଆଦି କବି ନେତାମାନେ ଆଲେ।କ ଦେବାକୁ କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇନାହାନ୍ତି 
ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ମୁଶ୍ଡଟେକି ବସିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଏ ଜାତିର ଅନୁଜମାନେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ (ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ) ଯିଏ ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତା ନେଇ ଅଗ୍ରଜ ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌, ସଂପ୍ରତି 
କେତେକ ସ୍ଵାର୍ଥ ସର୍ବସ୍ବ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଶୋଷଣ ଅତ୍ୟାଚାର ଚଳାଇଲେ | 
ଫଳରେ କେତେ ଝଡିଲେ କେତେକ ଉଠିଲେ ¦ ଯିଏ ରହିଲେ ସେମାନେ “ଆଲୋ ସଖ୍‌ 
ଆପଣା ମହତ ଆପେ ରଖ୍‌? ନୀତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଶି କ୍ଷାଶାସନ କର୍ମ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ନିଷ୍ଠା ଦେଖାଇ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ ହେଲେ ଆଉ କେତେକ ଉଦାରମନା 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଭିନନ୍ଦିତ ମଧ୍ୟ ହେଲେ । ଏଣୁ ପରସ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ସାମ୍ୟ ସଂପ୍ରତି 
ବଢ଼ିଲା । ଏବଂ ଗାନ୍ଧୀ, ଆମ୍ଭେଡ଼କର, ତପୃରତା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କଲା । ସେହି 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣରେ ପରିଣତ ହୋଇ ଅନୁନ୍ନତ ପ୍ରତି ଖାଲି ସମବେଦନା ଜଣାଇଲେ । 


ସାମାଜି କ ଚେତନା ସୁତରାଂ ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ସ୍ଵର୍ଗତ ଇନ୍ଦିରା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଯେଉଁ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଗଲା ତାହା ଯୁଗ ଯୁଗର ସ୍ଲରଣୀୟ ଇତିହାସ 
ହୋଇ ରହିବ । ଡଃ ଆମ୍ବେଦକର ସ୍ଵପ୍ନ ଇନ୍ଦିରାଗାନ୍ଧୀ ସଫଳ ରୂଙ୍ରାୟନ କଲେ । ଏଣୁ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଅନେକାଂଶରେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ଯେହେତୁ ସଂରକ୍ଷିତ ସ୍ଥାନକୁ କଡ଼ାକଡ଼ି 
ନଜର ଦେଇ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଅନୁନ୍ନତ ମାନେ ଯେପରି ଉନ୍ନତ ହେବେ 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର -ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂର ହେବ ସେଥ୍ଵ୍କରୁୁ ଜମିଜମା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ରାସ୍ତାଘାଟ ଗୃହ ନିର୍ମାଣ, ପାନୀୟ ଜଳ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହ ସବୂମନ୍ତେ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
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କରାଯାଇ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯିବ ସେ ଦିଗରେ ସରକାର ଦୃଢ଼ ପରିକର ହେଲେ । ସେ ଏହି 
ମାନବୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ତୁରାନ୍ଧିତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ୨୦ତମ ଅର୍ଥନୈତିକ 
ପଦକ୍ଷେପ ଆଉ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ଉଦ୍‌ଯୋଗ ପୂର୍ବର ରୂପ ନେଲା । ଅବଶ୍ୟ ସମାନ୍ତବାଦୀ- 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ପ୍ରତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ସରକାରୀ ଅଧୂକାରୀ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ସରକାରଙ୍କ କର୍ଉବ୍ୟ । 


ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା- ଏଣୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସଦ ବା ସଭା 
ସମିତି ଜରିଆରେ ଜାତୀୟ ସଂହତି ଆନୟନ ପାଇଁ ଆଗଭର ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କାରଣ 
ନିଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଚେତନାରେ ସଚେତନ ରହିଲେ ମହାଭାରତୀୟ 
ଜାତୀୟଚେତନା ଜାଗ୍ରତ ହେବ ଏବଂ ନିଜର ଅତୀତର ମହାନତା ଉପଲବ୍ଧ କଲେ ନିଜର 
ହୀନମନ୍ୟତା ବି ଦୂର ହେବ ଓ ଅନ୍ୟଠାରୁ ନିଜକୁ ହୀନମନା ବା ଦୁର୍ବଳ ତଥା ଅବହେଳିତ 
ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଭାବିବାକୁ ଥୁଡିବ ନାହିଁ । ବର୍ରମାନ ସରକାରଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ପାଥେୟ ହେଉଛି 
ଏ ଜାତିର ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଉନ୍ନତି କରିବା ଏଣୁ ଏଇ ସୁଯୋଗ ଯେପରି 
ଜନସାଧାରଣ ପାଆନ୍ତି ସେଥୁପାଇଁ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ସମାଜସେବୀ 
ସେଇ ଦ୍ରର୍ବଳ, ନିରକ୍ଷରମାନଙ୍କୁ ସରକାରୀ ସୁବିଧା ଜଣାଇ ଦେଇ ସାହାଯ୍ୟ କଲେ 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ, ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ହେବେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ଲୋକଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରି ସେମାନେ ସମାଜ ସହିତ ତାଳ ଦେବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିବେ । ଏପରିକି ଜନସାଧାରଣ 
ତଥା କୋଟ କଚେରୀରୁ ଯେପରି ନ୍ୟାୟ ପାଇବେ ସେ ଦିଗରେ ମଧ୍ୟ ଧ୍ୟାନ ଦେବା 
ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଏବଂ ଯୁବକ ମାନଙ୍କର କର୍ଉବ୍ଯ । ଏବଂ ସମୟ ସୁଯୋଗ ଦେଖ୍‌ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଚେତନା ଓ “ଆଞ୍ଚଳିକ ଚେତନା ସମସ୍ତେ କରିବା ପାଇଁ ଆଲୋଚନା ସଭା ଆଦି କରି 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଯେପରି ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦସସମୃଦ୍ଧ ହେବ ସେ ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟିଦେବା ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ । 
ଫଳରେ ସରକାରଙ୍କ ଆଦର୍ଶ-ନିଦ୍ଦେଶ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ଫଳପ୍ରଦ ହୋଇପାରିବ । ଏ ଦିଗରେ 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସରକାରୀ କର୍ତ୍ତପକ୍ଷଙ୍କର ଉଦାରତା ଓ ସହଯୋଗ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟଦ୍ଧାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବା ଅଯଥା ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି ସରକାରଙ୍କ ନୀତି ନିୟମ 
ବ୍ୟାହତ ଘଟିବ । ସରକାର ନୀତି ସେବା କରିବାକୁ ହେଲେ ଜନତାର ସହଯୋଗ ଲୋଡ଼ା । 
ତେବେ ନୂତନ ସମ୍ଭାଜ ଗଢ଼ିବା ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ । 


“ସର୍ବେ ହୋଇବେ ଏକାକାର, ନଥ୍ବ ଜାତି ଭେଦର ବିଚାର” ଭୀମଭୋଇଙ୍କ 
ବାଣୀ ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ ସାର୍ଥକ ହେବ । ଚିନ୍ତା ଚିତ୍‌ କାର ଗରିବ ମନରୁ ଦୂର ନହେଲେ 
ସାଂସ୍କୃତିନ-2ତନା ଦୃଢ଼ିଭୂତ ହେବନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ଚନ୍ତ ଜାତି ନହେଲେ ଅପସଂସ୍କୃତି 
ଦୂରିଭୂତ ହୁଏନାହିଁ । 9୧99 
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ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଭାଷାରେ ସାହିତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧ୍ବାସୀ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିବାସୀ । ୫୦ ଲକ୍ଷରୁ ଉର୍ଵ ଏବେ ବସବାସ 
କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ୬୨ ପ୍ରକାର ଆଦିବାସୀ ବୋଲି ଟିହୃଟ କଲେ ମଧ୍ୟ ଭାଷା- 
ସଂସ୍କୃତି -ଚାଲିଚଳନ ତଥା ନୃତତ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ୪୦ଟି ଭାଷା ଭାଷୀରୁ କମ୍‌ 
ହେବେ । କାରଣ “ ନଇକୁ ବାଙ୍କ ଦେଶକୁ ଫାଙ୍କ”? ଭଳି ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ରହି ନିଜେ 
ନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଓରାମ୍‌, କିଶାନ୍‌, 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସାନ୍ତାଳ ମୂଣ୍ଡା ଧରାଯାଉ ! ଭାଷା ସଂସ୍କୃତି-ପରମ୍ପରା-ଏ କ-ଅଭିନ୍ନ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ଜନ ଗଣନାକାରୀଙ୍କୁ ଯିଏ ଯେପରି ଭାବେ ପରିଚୟ ଦେଲା, ସେମାନେ ସେମିତି 
ଲେଖ୍ଗଲେ । ଫଳରେ ଭାଷାଗତ, ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍ୃତିକୁ, ସମ୍ପର୍କ ନିବିଡ଼ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀରେ ପରିଣତ ହେଲେ । ଏକ ନଦୀ ବହୁ ଶିର ପରିଣତ ହେଲା ଭଳି 
ଏକ ମୂଳ ଜାତି କେବେ କୌଣସି ପରିବେଶ - ପରିସ୍ଥିତିର ଶିକାର ହୋଇ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଛି । 
ଫଳତଃ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନତା” ଓ “ପରିବେଶ” ମହନ୍ତ ପର୍ବ ବଜାୟ ରଖ୍‌ବାର ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଲିପିହୀନ ଭାଷା-ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି, ଗୀତ, କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଛଳରେ । ଯାହା ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟରେ ଭରା ! ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ଭାଷା ନ ଶିଖିଲେ. 
ପଡ଼ୋଶୀ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଭାଷା ବ୍ରଝିବା ସମ୍ଭବପର ହୁଏନାହିଁ । ଏବେ ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷାରେ 
ଲିପି ଉଦ୍ଭାବନ ହୋଇ ସାନ୍ତାଳ ଭାଷାରେ ଗଳ୍ପ, ଗୀତ, ପ୍ରବନ୍ଧ ନାଟକ, କାହାଣୀ, ପତ୍ରିକା 
ପ୍ରକାଶ କରି ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନର ବୈପୁବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । 
ଆଦିବାସୀଙ୍କର “ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି “ପରମ୍ପରା” ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଅଣ-ଆଦିବାସୀ 
ଭାଷା ଠାରୁ କୌଣସି ଗୁଣରେ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ କମ୍‌ ନୁହେଁ । ସାନ୍ତାଳ ଜନଜାତି; 
ମାତୃଭୂମି ମାତୃଭାଷାରେ ମମତା, ଯା ହୃଦେ ଜନମି ନାହିଁ, ତାକୁ ଯଦି ଜ୍ଞାନୀ ଗଣରେ 
ଗଣିବା ଅଜ୍ଞାନ ରହିବେ ନାହିଁ ? କବି ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ମତରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେଲେ, 
ଏହା ମନେ ହୁଏ । ଏଥ୍ପାଇଁ ପଶ୍ଡିତ ରଘୁନାଥ ମୂର୍ମଙ୍କର ଅବଦାନ ସ୍ଟରଣୀୟ । ତାଙ୍କର 
ଅଧ୍ୟବସାୟ, ଦୂରଦୃଷ୍ଠି ଓ ସାଧନା ତାଙ୍କର ସାନ୍ତାଳ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଭାଷା -ସଂସ୍କୃତି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଏକତ୍ରିତ କରିବାର ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ପଥ ହରା ନ ହୋଇ 
ଏକ ସଂହତି ପଥର ପାଥେୟ ହୋଇ ରହିବ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଏ । ମାତ୍ର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଧର୍ମାଶ୍ଵର- ଜାତି ସ୍ତର ହୋଇ ନିଜ ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତିରୁ କାଳକ୍ରର୍ମେଂି୍ଧ୍ଞ ହେବେ, 


ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ! କାରଣ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା-ସଂସ୍କୃତିର ନୂତନ ସ୍ବାଦୁ ନୂଆ ପିଢ଼ୀ ତିଆରି 
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GREE OLR Do GOO OOD NL Te OOOO PC UO UG POOR OC OR OG ODOUR OG oI DG Oe OC Pe OND ie a ER 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ଫଳରେ ଗୋଟାଏ ଜାତୀୟ ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଆଜ୍ୃଷ୍ଟ । ତାହା ମଧ୍ୟ 
ଆମ ସ୍ଵର୍ଗତ ମୂର୍ମୁ ଓଲିଚିକ୍‌ ଲିପିର ଉଦ୍ଭାବକ । ସେ ନିଜେ ନାଟକ, ପ୍ରବନ୍ଧ ଆଦି ରଚନା 
କରି ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷା ଭଣ୍ଡାରକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ନାଟକ “ ଦାଢ଼େ ଗେଧନ’ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶକ୍ତି ହିଁ ସଂପଦ ଓ “ ବିନ୍ଦୁର ଚାନ୍ଦେନ” ଯାହା ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମ ସମ୍ବଳିତ ନାଟକ, 
ବେଶ୍‌ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରେ । ନିଜ ଭାଷାରେ ନିଜ କଥା, ଭାବ, ଭାବନା, ପ୍ରକାଶ କରିବା 
ଯେତେ ସହଜ, ଅନ୍ୟଭାଷାରେ ସେହି ଭାବ, ପରମ୍ପରା ସ୍ଵାଭାବିକତା ପ୍ରକାଶ କରିବା 
କାଠିକର । ଅନୁବାଦ ସବୁବେଳେ ସରସ, ରୋମାଞ୍ଚ ହୋଇନପାରେ । ତେଣୁ ସାନ୍ତାଳୀ 
ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ ! ସାନ୍ତାଳୀମାନେ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷା ସଂସ୍କୃତିରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
ହେବାର ଆଶଙ୍କା ଅମୂଳକ ନୁହଁ ! କାରଣ ରାଜ୍ୟ-ଦେଶର ସଂହତି -ସଂସ୍କୃତି -ଭାଷା 
ଜାତୀୟତା ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟ ନାଗରିକଙ୍କର ପ୍ରଥମ କର୍ରବ୍ୟ । ଏଣୁ ନିଜର ଭାଷା 
ଆଞ୍ଚଳିକତାର ଭର୍ଦ୍ରେ: ରହି ଏକ ଭେକ, ଏକ ନାଟକ, ଦୂରେ ଫିଙ୍ଗି ପାର୍ଥିକ ।” ନୀଳଶୈଳ 
ସାମ୍ୟନୀତି ପ୍ରାଣେ ହେସାର୍ଥକ”” — ଗଙ୍ଗାଧର । ଏହି ଜାତୀୟ ଚେତନା ସହିତ ନିଜର 
ସ୍ଵଵାତନ୍ତ୍ର ବଜାୟ ରହୁ । ଏଇଠି ଆଦି ବାସୀର ଧର୍ମ -ସଂସ୍କୃତି -ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଆମର 
ଆଲୋଚ୍ୟ । ଶବର ମାନଙ୍କ “ଲିପି” ଉଦ୍ଭାବିତ ହୋଇଥ୍ଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଚାର ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । 
ଅବଶ୍ୟ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ବିଚାର କଲେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉନ୍ନତ ଓ ଲିଖୁତ ଭାଷା ପରି ଆଦିବାସୀ 
ଭାଷାରେ ମଧ୍ୟ ଧ୍ଵନିତନ୍ତ୍ର ଓ ଶବ୍ଦ ଭେଦରେ ଦ୍ବୈତଭାବ, ସୃଜନରେ ନୂତନତା, ସ୍ଜନତୁ, 
ଶବ୍ଦତତ୍ତ, ପାରସ୍ପରିକ ପରିବର୍ଉଭନଶୀଳତା, ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟକରଣ, ସ୍ଥାନଚ୍ୟୁତତା, ବାସ୍ତବତାର ଭ୍ରମ 
ବିଚାର, ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଶିକ୍ଷା ଓ ଗ୍ରହଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହର ଇତ୍ୟାଦି ଗୂରୁତ୍ଛପୂର୍ଣ 
ଗୁଣମାନ ରହିଛି । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ପ୍ରତି ଆଦିବାସୀ ଭାଷାରେ ଅନ୍ୟ ଜାତିର ଭାଷା ଭଳି 
ମୌଳିକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶବ୍ଦ ଧବନିତତ୍ତ୍ ବାକ୍ଯ ମଧ୍ଯତର, ଶବ୍ଦ ଯୋଜନା, ଶହାର୍ଥ ପରିବର୍ଉନର 
ବର୍ଗୀକରଣ ଓ ପ୍ରତୀକ ଧର୍ମୀ ଭାବ ପ୍ରକାଶ ଗୁଣମାନ ରହିଛି ।”” ଫଳରେ ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷାର 
ଲିପି ଉତ୍ପତ୍ତି ଯଥାର୍ଥ । ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଭାଷାଭାଷୀମାନେ ନି ଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରକ୍ଷାରେ 
ପରାଙ୍ମୁଖ । ସର୍ଗତଃ ରଘୁନାଥ ମୂର୍ମଙ୍କର ଉତ୍ତରାଅଧ୍କାରୀ ମାନେ ନିଜ ଭାଷା, ସଂସ୍କତି 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଉଦ୍ୟମ କରୁଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା ଭାଷୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନେ ନିଜର ଭାଷା-ସାହିତ୍ୟ-ସଂଗୀତ-ନୃତ୍ୟ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଜାତୀୟ ସ୍ତୋତରେ 
ସାମିଲ୍‌ ହୋଇ ଆଧିନିକତାର ତାଲିମ୍‌ ନେଉଛନ୍ତି । ଯାହା ଫଳରେ କିଛିଦିନ ପରେ ଆଧୁନିକ 
ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରବଳ ଚାପ ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ଆଦିବାସୀର ମୌଳିକ ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତି 
ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବ । ଦିନ ଆସିବ ଆଧୁନିକ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ନିଜ ଜାତି ଗୋତ୍ର 
ବିଷୟଝ୍ୈଝ୍ବଷଣା ପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ର ହେବେ । ଯେହେତୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଲିପିହୀନ 


ଭାଷା ସମୟର ଆହ୍ଵାନରେ ଗବେଷଣା ସିନା ହେବ- ନିଜେ ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜ କଥା 
୧୬ ଝି ର 
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ଜାଣିବାରେ ଦରାଷ୍ତି ହେବେ । ସେମାନଙ୍କୁ ନୂଆଁ ଲାଗିବ ନିଜର ଜାତି ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତି | 
ସେତେବେଳେ ସାନ୍ତାଳମାନେ ଗର୍ବରେ ଛାତି ଫୁଲାଇ ଚାଲିବେ । ଲିଖ୍ତ ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ 
ଗର୍ବ କରିବେ । ଅବଶ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଭେରିୟ ଏଲଉଇନ୍‌, ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟ ତଥା 
ଅନେକ ଶି କ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ନିଜ ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତି-କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସଂଗ୍ରହ କରି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରି ସାଇତି ରଖ୍ଛନ୍ତି । ସେପରି ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି, ଗୋପାଳ ବଲ୍ଲଭ ଦାସ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ନାରାୟଣ ସାହୁ ଓ ପ୍ରତିଭା ରାୟ, ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, ଗବେଷକ ଖଗେଶ୍ବର ମହାପାତ୍ର, 
ବଂଗ ଲେଖ୍କା ମହାଶ୍ନେତା ଦେବୀ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରଦେଶର କଥାକାର “କବି? 
ଆଲୋଚକମାନେ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା, ସଂଗୀତ, ସଂସ୍କୃତି, ସଂଗ୍ରହ କରି ନିଜ ପ୍ରାଦେଶିକ 
ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ନିଛକ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା, କାହାଣୀ, ସଂଗୀତ ଜୀଇଁ 
ରହିଛି । ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଦଇତା ପତି” ସଂସ୍କୃତିରେ ପରିଣତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଆଦ୍ୟ 
ଆଦିବାସୀର “ରଷ୍ଟ ଦେବତା” ଭାବେ କିପରି ସ୍ବୀକୃତ୍‌ସୁଠି ।ଧୁନିକତାର ପ୍ରବଳ 
ପୁ ଗୋରିଗା ସତ୍ତ୍ଵେ ଆଦିବାସୀ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ସଂତ୍ଃ ରହିବ । ଉଦାହରଣ 
ନିଆଯାଉ : 


ଓରାମ୍‌ ଗୀତ 
ମାଇଁ କୂବାଏ ବିର୍‌ଚି 
ମଲି ବାଲେନୁ ସନେରା ମୁଦି ଖାତେରା କେରା, 
ଆତ୍‌ ବନାଚେ ମାଇ କୂଳାଏ, ବିଚିମାନି 
ମାଲେନସ ସୁନେରା 
ମୁଦି ଖାତେରା କେରା।” 
ଅର୍ଥାତ୍‌:- “ଝିଅ ଲୁଚିଛି । ସୋରିଷ କ୍ଷେତରେ ସୁନାମୁଦି ହଜିଗଲା ବୋଲି, 
ଝିଅ ନାଚୂ ନାଚୂ କ୍ଷେତରେ ସୁନାମୁଦି ପଡ଼ିଗଲା ।”? 


ଅବିବାହିତ କନ୍ୟା । ଯୌବନର ଯମୁନାରେ ତରଙ୍ଗାୟିତ । ସୋରିଷ କ୍ଷେତରେ 
ସୁନେଲି ରଙ୍ଗ ଦେଖ୍‌ ତାର ସ୍ଵପ୍ନିଳ ମନ ଛଳ ଛଳ ହୋଇଛି । ନାଚିବାରୁ ସୁନାମୁଦି କ୍ଷେତରେ 
ହଜି ଯାଇଛି । ଏହା ତାର ସାରମର୍ମ । 


କିସାନ୍‌ ଗୀତ 


“ମାଆ ସେନ୍‌ ତାରଏନୋ, 
ମାଆ ସେନ୍‌ ପରଏ, um 
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ମାଆ ସେନ୍‌ ତାର ହେଲେ 
ପୁନା ପେଲୁଲନ୍‌ ବଞ୍ଜରଏ ।”? 


ଅର୍ଥାତ୍‌:- ବାଉଁଶକୁ “ବଂଶ” ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । କାରଣ ବଂଶ ସହିତ 
ସମ୍ପର୍କ ରଖ୍ଲେ ନୂଆ ଧାଙିଡ଼ି ସ୍ତୀ ପାଇବୁ । ଏଠାରେ ବୈବାହିକ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନର ସୂଚନା 
ବିଆଯାଇଛି । ମଣିଷ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ସମାଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହିତ ବନ୍ଧୁତୁ ଚାହେଁ । ଏହି କିସାନ୍‌ 
ଓରାମ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ଦ୍ୂଇ ଗୋଷ୍ଠୀ । ମାତ୍ର ପରସ୍ପରକୁ ସହଜରେ ବୁଝି ନିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ବୈବାହିକ ସମ୍ପର୍କ ନାହି । ଗୀତର ପଦ କାରବାର ଦୋହରାଇର ଛନ୍ଦ ଲୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି । 
ଯେପରି ସଉରା, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟ ଗୀତର ଲହଡ଼ିରେ ଲହର ପକାନ୍ତି । ତାକୁ 
ଝମେର୍‌ ଗୀତ ଭାବେ ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । 


ସଉରା ଗୀତ ନରି ଏବ 


ଯଥା:- ଇତିନି ଅଆ ଡ଼େଲାମ୍‌ 
ରତିନି ଆଲାମ୍‌ ଆଲାମ୍‌ ଲାମ୍‌ 
ଇତିନି ଆଇଁ ଡ଼େଲାମ୍‌ 
ଗଙ୍ଗାନ୍‌ ଆଲାମ୍‌ ଆଲାମ୍‌ ଆମ୍‌ ! 
ସଉରାମାନେ ନୃତ୍ୟର ତାଳେ ତାଳେ ବିଭୋର ହୁଅନ୍ତି । ଗୀତର ଭାବ ହେଉଛି : 


ଏ” କଣ ହେଲା ଭଉଣୀ । ତୋର ଧାଂଗିଡ଼ି ସମୟରୁ ରୂପ କୁଆଡ଼େ ଗଲା, ମାରିଆ 
ଡାଙ୍ଗ ପରି, ‘ଗବଂଗଛ ଡାଙ୍ଗପରି ଚେହେରା ଦେଖା ଯାଉଛି । ଶୁଖି ଝାଟି ପରି ହୋଲ 
ଗଲୁଣି । ସଂଗାତ, ତାର ସଖୀର ରୂପ ଯୌବନ କ୍ଷୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ମାଶ୍ରିଆର ଶୁଖୁଲା 
ଚାରା, ଗବ ଗଛ ଡାଳପରି ଶୁଷ୍ଠ ମଳିନ ହୋଇଛି ଯୌବନ । କି କରୁଣା ଜି ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର 
କଲା । ଠିକ୍‌ ଆଧୁନିକ କବିତାର ଚିତ୍ରକଳା ଠାରୁ ଆଦିବାସୀ ସାହିତ୍ୟରେ କେଉଁ ଅତୀତରୁ 
ଚିତ୍ର କଳ୍ପ ରୂପକଳ୍ପ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ଆସିଛି । 


“ଲୁବ୍ଧ ଯୁବକ ପ୍ରତି” ସମାଜ ପତିଙ୍କର ସାବଧାନତା ବାଣୀ ସୃଷ୍ଟି ରୂପ ଆକର୍ଷଣ 
କରେ। 


ଯଥା:- “‘ଗାଡ଼ିଲେ ଗାଡ଼ିଲେ ବୁମ୍ଭୀଙ୍ଗ 
ଗାଡ଼ିଲେ ଗାଡ଼ିଲେ ବ୍ରମ୍ଭୀଙ୍ 
S ମ୍ଭ ନାମି ଡାମ୍‌ ଡ଼େଙ୍ଗ ଡାଙ୍ଗ 
ନାଁମି ନାମି ଡାଆୟାର ଗୁଡ଼ଙ୍ଗ୍‌ 


୧୮ ୫ 
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ଆମି ଗୁଲ ବା ସେରେ ଡାଙ୍ଗ ।” ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌:- ଏ ବାବୁ ଥରକୁ ଅର ଓଲଟି ଚାହଁ ନାହିଁ । ଝିଅପ୍ରତି କଟାକ୍ଷପାତ କର 


ନାହିଁ । ପରିସ୍ଥିତି ଭଲ ହେବ ନାହିଁ । ବୋଧହୁଏ କୌଣସି ଆଗନ୍ତୁକ, ଆଦିବାସୀ ଗୀକୁ ଆସି 
ଆଦିବାସୀ ଝିଅଙ୍କର ରୂପ ସମ୍ଭାର ପ୍ରତି ପ୍ରଲ୍ତ ହୋଇ ବାରବାର କଣେଇ ଚାହୁଁ ଥ୍‌ବାରୁ 
କେହି ତାକୁ ବାରଣ କରିଛି । ଯେହେତୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ । ତାର ଝିଅ ପ୍ରତି 
କେହି ବିକୃତ ମନ ନେଇ ପହଞ୍ଚେ । ତାର ଅବସ୍ଥା ଦିକଡ଼ା ଦି ଗଣ୍ଡା ହୁଏ ¦ ଶରୀର ଦି ଖଣ୍ଡ 
ହୁଏ । ଏକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜାତି, ଯଦିଓ ଅନେକ, ଅଶିକ୍ଷା, କୁସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ମାସର 
ଗଶ୍ଡି ମଧ୍ୟରେ ପଡ଼ିଥାଏ । ତଥାପି ତାର ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅତି ଉଚ୍ଚରେ । ସେମାନଙ୍କର 
ରୂଚି ଓ ସଂସ୍କୃତି ଉନ୍ନତ ମାର୍ଜିତ । ଯେପରି ବ୍ତା, ତୁଆଙ୍ଗ, ପରଜା, ମୁଶ୍ଡା, କନ୍ଧ, ଭୂୟା, 
ଗଶ୍ଡ, ସମସ୍ତ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କର ଗୋଷ୍ଠୀ ସଙ୍ଗୀତ, କାହାଣୀ ଭରି ରହିଛି | ସାହିତ୍ୟିକ ମୟ୍ୟାଦା 
ଯଥେଷ୍ଟ ¦! ଗପ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ବିଚିତ୍ର / ଶିକ୍ଷଣୀୟ , ଭୂ" ମଭକ୍ତି ମଧ୍ୟ ରହିଛି 
କାହାଣୀ ଗୁଡ଼ିକରେ । ଧର୍ମ-ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ମାନ ରହିଛ । ଆଦିବାସୀ ବଡ଼ 
ଧର୍ମଭୀରୁ; ନ୍ୟାୟ ପରାୟଣ । # 


ଯଥା:- ଖଡ଼ିଆ ଗପ ତଲରାଙ୍‌ଂ ଅବେ ବେଡ଼ଗାବ୍‌ କାୟମ୍‌’ 

ଅର୍ଥ- ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ କଥା । 

ଜୁଆଙ୍ଗଙ୍କର କଥା ଜୁଆଙ୍ଗ ବା ଜନମ ଗାତା 

ଅର୍ଥ ଜୁଆଙ୍ଗମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ କଥା | 

ଡିଡାୟୀ କାହାଣୀ- “କାର ଓ୍ଯାଲିଂସା”? ଅର୍ଥ- ‘କଲିରା କାହାଣୀ? 

ବଭ୍ତା ଗପ- ˆ ଲାଲଛୋ ନାଲା”?- ମାନେ ଲୋଭର ଫଳ 

ମୁଷ୍ାରୀଙ୍କର- ହିଲିଞ୍ଜ ହଲ୍‌ଆ ବା ମନ କଥା” 

ଚହାଂଙ୍କର ସିତୂମ୍‌, ବୁଲାଃ, ବୁଇହନ୍‌, 

ବା ସିତୂମ୍‌, ବୁତାର ଝିଅ ଓ କିସାନ୍‌, ମିର୍ବାମାନଙ୍କର କରମସାନୀ, ଡ଼ାଲ ଖାଇ’ 
ଓରାମଙ୍କର ''ଅନଟେ ଫଳୀୟା ଚନରୁ ବା ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟ ଗଳ୍ପ ଇତ୍ୟାଦି ଗଳ୍ପ ପ୍ରଣିଧାନ 
ଯୋଗ୍ୟ । ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ ଯେତେ କାହାଣୀ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସେତେ କାହାଣୀ 
କହିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀ ରହିଛି । ମହତ୍‌ ‘ମୋଟିଫ୍‌' ରହିଛି । ଯାହା ପଠନୀୟ, ଶିକ୍ଷଣୀୟ, 
ଗ୍ରହଣୀୟ । ଆଦିବାସୀ ଭାଷାରେ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ମର୍ମ ଓ କର୍ମ ପ୍ରବଣତା ରହିଛି, 
' ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କର ଧେୟ ହେଉ । ସୂର୍ଯ୍ୟଭଳି ସାରତତ୍ତଟ, ତଥ୍ୟ, ସତ୍ୟ ସତଶ୍ଟ୍‌ କରି ଅସାର 
ବ୍ରତ ହେଉ ଆମର ବର୍ଜନୀୟ । 9Qo09 
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ପରି ଚରିତ ସମାଜରେ ଆଦିବାସୀର ଭୂମିକା 


ପରିବର୍ତିତ ସମାଜରେ ଆଦିବାସୀର ଭୂମିକା ଏବଂ ତା'ର ଚାରିତ୍ରିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏଠାରେ ଆଲୋଚ୍ୟ । ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କର ଜୀବନ ହେଉଛି ଜଟିଳ ଜଟା ବିହୀନ ସରଳ । 
ମାତ୍ର ବାହାରକୁ ଜଣାଯାଏ ହିଂସା ପ୍ରଣୋଦିତ ଓ ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ପରି ଉନ୍ମ କ୍ତ ଓ ଝରଣା ପରି ସ୍ଵଚ୍ଛ । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ରହିଛି । 
ସେସବ୍ର ସାମାଜିକ -ପାରି ବାରିକ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂଘର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ । ତାହା 
ରାଜନୈତିକ କି କୂଟନୈତିକ ନୁହେଁ । ସେମାନେ ଲଢୂଥ୍‌ଲେ ମାଟି ବା ସ୍ଥାନର ଅଧ୍‌କାର 
ପାଇଁ ଏବଂ ଆଉ ବନ -ପାହାଡ଼-ପର୍ବତର-ପାଦଦେଶରେ ନଦୀ-ଝରଣାର ଅବବାହିକାରେ, 
କିମ୍ବା ସହର ନଗର ପଲ୍ଲୀ ପ୍ରାନ୍ତରେ ରହୁଥ୍‌ଲେ । ଆଉ ୟ୍ଟେଲ୍ଛୁତେନ ପ୍ରକାରେ ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍ଲେ । ଫଳରେ କାଳ ସହିତ ତାଳ ୯ିଧ୍୍ିଥତଗର ପାରିଲେ ନାହିଁ । 
ଯାଯାବର ଜୀବନ ସେମାନଙ୍କର ଥୁଲା ! ‘ପାହ୍ୟାଯାଇ” ପୁହାଉ ଥୁଲେ ଜୀବନ । ଦରକାର 
ବେଳେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ନିଜେ ସାହାଯ୍ୟ କରି ହତାହତ ତଥା ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସହଜରେ ବାହାର ବଶ୍ୟତା ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ପର କଥାରେ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ ନିଜର କ୍ଷତି କରନ୍ତି । ଯେହେତୁ ଆଦିବାସୀ ଖୁବ୍‌ କଳ୍ପନା ପ୍ରବଣ-ସରଳ ବିଶ୍ବାସୀ 
ତଥା ଅଳସ, ଭାବୃକ । ପୁଣି ନର୍ଜନତା ପ୍ରିୟ । ଏହା ‘ଜନ୍ମଗତ ସ୍ଵଭାବ । ସେ ଯେତେ ବଡ଼ 
ଅଫିସର ହେଉ ବା ମନ୍ତ୍ରୀ ହେଉ, ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉନା କାହିଁକି ତା'ର ସରଳତା 
ଲୋପ ପାଏ ନାହିଁ । ତାକୁ ସହଜରେ କପଟତା, ହୀନମନ୍ୟତା ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟକୁ 
ଠକିବା ବା ଶୋଷଣଙ-ଅତ୍ୟାଚାରିତ କରିବା ତା ପକ୍ଷରେ ସହଜ ନଥୁଲା । ଅବଶ୍ୟ ସଂପ୍ରତି 
ଯୁଗ ଚେତନା-ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କଲାଣି । ପର ଧନ, ମାଟି, ଜନ 
ପ୍ରତି ପ୍ରଲୋଭିତ ହେଲେଣି । ଜିନ୍ତ ନିରକ୍ଷର ସମାଜରେ ସାମଗ୍ରୀକ ଭାବେ ଏହି ନୀଚତା 
ତାଙ୍କୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି ସେ କରିବ, ଏହି ତଥା-କଥ୍ତ ଧ୍ୁର୍ଉ ଟାଉଟର, 
ସାହୁକାର, ସାମନ୍ତବାଦୀ, ପୁଞ୍ଜିବାଦୀମାନଙ୍କ ଚକ୍ରାନ୍ତର ଶିକାର ହୋଇ । ଯେତେବେଳେ 
ଆଦିବାସୀ ଭାବେ ଏ ତା'ର ସୀମା ଏଇ ତା'ର ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍କାର-ସେଇଆ ଯଦି କୁଣ୍ଠିତ 
ହୁଏ, ସେ ଜଳେ ବା ନିଜେ ଜଳି ନିଶେଷ ହୋଇଯାଏ ¦ ପର କ୍ଳାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ । ଗହୀର ଚାଷ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଏପରିକି ସେ ପଦ, ଯଶ, ଧନ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅଯଥା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ସଂଘର୍ଷର ପକ୍ଷପାତି ନହୋଇ ଛାଡ଼ିଦିଏ । ତା” ନାଁରେ 
ମିଥ୍ୟା ଅଭିଯୋଗ କରି ତା'ର ଧନ ସଂପଦ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । ଯେହେତ୍ରଛସୁ ଯଥାର୍ଥ ଶିକ୍ଷିତ 
ନୁହେଁ । ତାର ଓକିଲ ନାହିଁ କି ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ନାହିଁ । ତାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦଳେ ମିଥ୍ୟସାକ୍ଷୀ 
¥: $ 9 ୧ 
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ବାହାରି ମିଥ୍ୟାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବେ । ଶେଷରେ ସେ ହୁଏ ନାଚାର । ତେଣୁ 


ସେ ସବ୍ର ମଛ ମଛକା ବିଚାର ପାଇଁ ନ ଧାଇଁ ‘ପଞ୍ଚମାନଙ୍କ ର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ । ନ୍ୟାୟ 
ମିଳିଲେ ଭଲ ନଚେତ୍‌ କର୍ମ ଆଦରି ରହେ। 


ସେ ଅଶିକ୍ଷିତ ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ କୁଟ କପଟତା ଭେଦ କରି ନାହିଁ, ବିରାଟ ବିଶୃକୁ 
ଚିହ୍ନି ନାହି ବୋଲି ସେ ସବୂଥ୍‌ରୁ ବଞ୍ଚତ ଆଉ ସଚରିତ | ଯୁଗ ଯୁଗର ଅଭ୍ୟାସ ସରଳ 
ବିଶ୍ଵାସ “ଜିଦ୍‌ ଖୋର ମନୋଭାବ ତାକୁ ପଛେଇ ଦେଇଛି । ଯିଏ ଅଷ୍ଟ୍ରିକ ବା ଏ ମାଟିର 
ଅଗ୍ରଜ ବୋଲାଉ ଥୁଲା ସେ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଅନୁଜ ଭାବେ ଏବେ ଅନୁଗୃହୀତ । 
ସେ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଗ୍ରଜର ପ୍ରତୀକ ମାତ୍ର ଶିକ୍ଷା-ସଭ୍ୟତା ଅର୍ଥନେତିକ ସାମାଜିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଯେ ଅନୁଜ-ଅନୁନ୍ନତ ଓ ହେୟ । 


ତା'ର ଏତିହ୍ୟ ଆନୁନ୍ଧୁମାନ କାଳର । ତାର ଝାଳବୁହା ପରିଶ୍ରମ ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଲାଭ ଏ ସେ ମାଟିକୁ ଉର୍ବର କରି ଜାଣେ । ସେ ଘର ତୋଳି 
ଚାଷକରି ଶିଖ୍ଛି। ହେଲେ ଶେଷରେ ଅବହେଳିତ ପ୍ରପିଡ଼ିତ ଓ ନିର୍ଯାତିତ ହୋଇଛି ! ସେ 
ଆଦିବାସୀ । ସେ ଆଦ୍ୟରୁ. ବାସ କରିଛି, ଖ୍ରୀ:ପୂ ୨୦୦୦ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ତା'ର ଶବରୀ 
ନାରାୟଣ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାରୁ ଭାବେ ସି ନ୍ଦୁର ଭାସମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲେ ¦ ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କଲେ ଶବର ବ୍ରାହ୍ମଣ କ୍ଷେତ୍ରିୟ । ଆଉ ହେଲେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା । କାଳ ହିଁ ଧାର୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୈତ୍ର ଭାବ ଆଣି ଦେଇଛି । 


ସେପରି ନାରାୟଣ ଯୂଗରେ ଗୃହକ ଶବରର ଆବିର୍ଭାବ । ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 

ବନ୍ଧୁ ଭାବରେ ସମ୍ବର୍ବନା ଜଣାଇ ବନବାସୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରିଛି । ଆଉ ରାଜାର 
ସମ୍ମାନ ଦେଇଛି । ମାତ୍ର ସେଇ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଧର୍ମପତ୍ନୀ “ସୀତା” କୁଆଡ଼େ କୋରାପୁଟର 
ତତ୍‌କାଳୀନ ଦଶ୍ଡକା ଅରଣ୍ୟରେ ବାସ କରୁଥ୍ବାର ରେମୋ ବଭ୍ଡା ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଅନୁଢ଼ା । 
କନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ( ସୀତାଙ୍କ ଦେହରେ ବସ୍ତ ଖସି ଯିବାରୁ ଆଦିବାସୀ ଝିଅମାନେ ହସିଥ୍‌ଲେ 
ବୋଲି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି) ¦ ଅର୍ବଵନଗ୍ଧ ତଥା ଲଙ୍ତିତ ମୁଣ୍ଡ ହୋଇ ରହିବାରୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇ 
ଦେଲେ । ମାତ୍ର ହୋଇପାରେ ଏ ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀ, ଯେହେତୁ ପୌରାଣିକ ସଭ୍ୟତା 
ନାହିଁ । କପୋଳ କଳ୍ପିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ । ଉପର ବଣ୍ଡା ପରଂପରାକୂ ଜାବ୍ରଡ଼ି ଧରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ତଳ ବଙ୍ଡା ବଦନ୍ଧଛି । ସମିୟର ଆହ୍ବାନରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ନାସର ଆଖ୍‌ ମିଟିକା ଆଉ କେତେଦିନ ! 
ମାତ୍ର ପ୍ରଜା ବତ୍ସଳ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଜା ପୁରୋହିତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏତେ ଦୂର ଆସକ୍ତ ଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାକୁ ସ୍ଵାଗତ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ଶମ୍ଭୁକକ୍ର ହତ୍ୟା କରି ତପସ୍ୟା ବା ଯଜ୍ଞ କରିବାର 
ଅଧ୍କାର ଭ୍େଥ୍ନଥ୍ଲେ । ଶମ୍ଭକକୁ ପୁରୋହିତଙ୍କର ଇଙ୍ଗିତରେ କଲେ ହତ୍ୟା । 


ବେଳେବେଳେ ଏ ଯୁଗର ବି ଶାସକ କେଶ୍‌ ମଧ୍ୟ ଶାସକ ଯଦି ବଙ୍ଡବରେ ରାମ ଥ୍‌ଲେ 
୨୨ RP re 
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ସମାୀନ୍ତବାଦୀ ରାଜା । ଫଳରେ ଦାୟିତ୍ଵର ତାଡ଼ନାରେ ସତୀସଧୀ ସୀତାଙ୍କୁ ତ ପୁଣି ତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥୂଲା । ତେବେ ଦାୟୀ ସେ ନା ଅନ୍ଧସ୍ବାର୍ଥପର ସମାଜ । କାରଣ ସମାନ ବଡ଼ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୁହେଁ । ଏଣୁ ଲୋକେ ବି ସମାଜ ଆଗରେ ନତମସ୍ତକ ! 


ମହାଭାରତରେ ମଧ୍ୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି ବଣୁ ଆମାନଙ୍କର ଟାଣୁଆଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ନିଜେ ଜାରା ଶବର-ଏକଲବ୍ୟ ନିର୍ଜନ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ 
କୁଟିର ନିର୍ମାଣ କରି, ସେଠାରେ ଧନୁର୍ବିଦ୍ୟା' ଶିକ୍ଷା କଲା ଏବଂ କୌରବ ପରି 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ରୀଜକୁମାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେ ଘୃଣିତ ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବିତ୍ତଦୂର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇ ଦେଇ ତା'ର କଳ୍ପିତ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧା ଆଙ୍ଗୁଳି ବଢ଼ାର 
ପଙ୍ଗୁନ୍ମ ବରଣ କରିଛି । ଏହା ସରଳତା ନୁହେଁ- ଏହା ଉଦାରତା । ଗୁରୁ ପ୍ରତି ଅସୀମ ଭକ୍ତି 
ହୋଇପାରେ । ଅଥଚ ଏଥୁରେ ଗୁରୁର ଗୌରବ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ହେଲା । ସେ କେତେ ସ୍ବାର୍ଥପର ! 
ତତ୍‌କାଳୀନ ଗୂରୁଠାରେ ଉଚ୍ଚନୀଟ ଭେଦ ଥୁଲା । ନା ପର୍ଃ ଗର ଅସହାୟତା । 
କାରଣ ଶିଷ୍ୟ ସମାଜ ତଥା ସାମନ୍ତବାଦ ଆଗେ ଗୁରୁ କିଛି ଝୁଜ୍ଞ"ସଂପ୍ରତି ସେହି ଚେତନା 
ମରି ନାହିଁ । ଯଦିଓ ସ୍ବାଧୀନତାର ନୂତନ ଗୁରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ସୁଯୋଗ ସୁବିଧା ଦେଇଛି 
ଏବଂ ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ଜାତି ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସଂହତିର ମହାନ ମନ୍ତ୍ର ଗାଉଛି । ଫଳରେ 
ଜାତ୍ୟାଭିମାନ-ଧନ ଗାରିମାର ଦୂର୍ଗ ଭୂଷଠଡ଼ି ଯାଉଛି । ଜାରା ଶବର ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ¦ 
ତେଣୁ ତାର ଶର ନିକ୍ଷେପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ହୁଏ ନିର୍ବାଣ । ତ!” ପରେ ଅର୍ଦ୍ଧ ନଙ୍କର 
ଆଗମନ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଚିତା ଜାଳିଛ । ଅପୋଡ଼ା ରହିଛି ବ୍ରହ୍ମ । ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ପାଲଟିଛି 
“ଦାରୁ” । ଜନାଂଲୋ ଜଗତଂ ବା ଜଗନ୍ନାଥ | ସିଏ ହେଲେ କ୍ରମେ କୃଷ୍ଣ,ବିଷ୍ଣ, ବ୍ରଦ୍ଧ ଶିବ- 
ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ଧାରଣାର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ସେ ନିରାକାର ନିରଞ୍ଜନ । ଶୂନ୍ୟ ପୂରୁଷ । ମହିମା 
ଗୋସାଇଁ । ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମୂଳଉତ୍ସ ସେଉଠୁ ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ । ଆଲୋକ ବିଛୁରିତ ହୁଏ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ । ମାନବ ପ୍ରାଣକୁ ସତ୍ଯ ନ୍ୟାୟ-ଧର୍ମ ଅହିଂସା ସାମ୍ୟ ମୈତ୍ରୀର ବାଣୀ 
ପ୍ରଚାରିତ ହୁଏ, ସେଇଠୁ ପୁଣି ହୁଏ ଲୀନ । କି ବିଚାର ! ଶବର ତଥା ଆଦିବାସୀର ଧର୍ମ 
ଧୀରଣା ଯାହା ହୋଇ ମାନବବାଦର ମୂଳ କେନ୍ଦ୍ର । ଆରମ୍ଭ ସେଇଠି ଶେଷ ବି ସେଇଠି । 
ଏହାର ବିବର୍ରନ ଆବଉ୍ଁନରେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଦାନ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


“କରି କରାଉ ଥାଏ ମୁହିଁ- ମୋ ବିନୁ ଅନ୍ୟ ଗତି ନାହିଁ” | ସେ ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ 
ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜିତ । ଯିଏ ଦାରୁ ସେ ପାଷାଣ । ସେ ଶୂନ୍ଯ, ନିରାକାର ପୂଣି ସଢ୍ରାର 
ଆଉ ଧରମ ଦେବତା ସୂର୍ଯ୍ୟ ॥ ଏଣୁ ଆଦିବାସୀ କାନ୍ତବାଡ଼ରେ ତାର ସଂକେତ କାଟି 
ପୂଜା କରେ । ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ବୃକ୍ଷଲତାକୁ ଅର୍ଚ୍ଚନା କରେ । ଧର୍ମକୁ ସାକ୍ଷୀ ରଖ୍ଠ ଶୁଭାଶୁଭ 


~~ 


ଚି ା 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୁକୂଳ କରେ । ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ବାସରେ ଚିର ଜୀବନ ଜୀବି ଵିକା । ଏଣୁ 
୨୩ 
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ଜୀବନରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ବିକାଶ ହୋଇଛି ସତ ଅର୍ଥନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ହୋଇନାହିଁ । କାରଣ ଦେଖାଯାଏ ଦାରୁ ଦେବତାକ୍ୂ ଦଇତାମାନେ (ଶବର ବଂଶ) 
ସ୍ଵାନ ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରୁ ବାହୁଡ଼ା ଯାତ୍ରା ଯାଏ ପୂଜା କରିବାର ଅଧ୍କାର ପାଇଛନ୍ତି । ଆଉ 
ପଣ୍ଡାମାନେ ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି ଦୀର୍ଘ ଏଗାର ମାସ । ଏ କି ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ତଥା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଚାର ! ଏହା ଶବର ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି ଅନ୍ୟାୟ ନିଶ୍ଚୟ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ କିପରି 
ସୁଯୋଗ ନେଇ ତାକୁ ଶବର ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଚରମ ଅବହେଳିତ କରାଯାଇଛି ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ତାର ଶବର ଦେବତା ଶବର ସଂସ୍କୃତି-ଧର୍ମ ଲୁଣ୍ଠିତ ହୋଇ, ସେ ପାରଛି ଭାଗ ସୁବିଧା । 
ଦଇତା ବନ୍ଧୁଙ୍କ ସହିତ ମୋର ଆଲୋଚନା ହେଲା। ଜଣେ କହିଲେ ˆ ବାବର ଆମେ 
କଣ କରିପାରିବୁ ?”? କି ବେଦନା ଭରା ବାଣୀ ତାର ¦! ମୁଁ ନିରବ ରହି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅଭିଯୋଗ କଲି । ମଣିଷ ଆମେ ଜଗନ୍ନାଥ ଆଉ ନିରବଦ୍ରଷ୍ଟା । ବଶ୍ତା ପାହାଡର କରୁଣ 
ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ଧା ମୁନି ଏହା ଏକ ଶୋଷଣ ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ କି ? ସାମ୍ୟ ମୈତ୍ରୀ 
ଭାବ ରହିଲା କେଉଁଠି 53 ଏନ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରେମୀ ସଚେତନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବିଚାର 
କରିବେ କି ? ଏପରି ପାତର ଅନ୍ତର ନୀତି କଣ ଜାତୀୟ ସଂହତିର ପ୍ରତୀକ ? ଏଣୁ 
ବୋଧହୁଏ, ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ, ଗୋବିନ୍ଦ ବାବା ରୂପରେ ପରବ୍ରହ୍ମ ମହିମା ଗୋସାଇଁଙ୍କ 
ସହିତ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କଲେ । ମାନବ ସମାଜକୁ ପାପତାପ ଶୋଷଣ ତଥା 
ଜାତି ଭେଦଭାବରୁ ମୂକ୍ତ ରଖ୍‌ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ, ଧର୍ମର ଅନ୍ଧତ୍ୃକୂ 
ଦୂରେଇ ମହିରୁ ଦାଣ୍ଡକୁ ଚାଲି ଆସିଲେ । ହିଂସା ଦ୍ଵେଷ ସ୍ଵାର୍ଥ ଦୂରୀଭୂତ 
ପାଇଁ ତାଙ୍କର ମହି ମା ପ୍ରଚାର କଲେ କନ୍ଧ ଆଦି ବାସୀ ସକ୍ଷମ କବି ଭୀମଭୋଲଙ୍କୁ 
କବିତା ମାଧ୍ୟମରେ । ଭୀମଥୁଲେ ପ୍ରଭୂଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଶିଷ୍ଯ। ଭୀମଭୋଇଙ୍କ 


ନୈସଗିକ କବିଡ୍ନ ପ୍ରତିଭା ଆପେ ଆପେ ଝରି ଆସି ପ୍ଲାବିତ କଲା ଜନ 
ମାନସକୁ । 


ଯଥା:- ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ, ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ 
ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସହୁ 
ମୋ ଜୀବନ ପଛେ, ନର୍କୈ ପଡ଼ିଥାଉ 
ଡଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ । (ସୁତି ଚିନ୍ତାମଣି) 


ଭଗବାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର । ନୀଚ ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍ଚର ସୃଦ୍ଖି ତାଙ୍କର 
ରହସ୍ୟ । ଭୀମଭୋରଙ୍କର ଏପରି ମାନବବାଦୀ ବାଣୀ ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟରେ 
AS 


ବିରଳ । ଏରେ ସର୍ବେ ଭବନ୍ତୁ ସୁଖୀନଃ ସର୍ବେ ସନ୍ଧୁ ନରାମୟା ସର୍ବେ 
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TREES BEG Rode: HEE 
ଭଦ୍ର।ଣୀ ପଶ୍ୟଯନ୍ତୁ ମା କଶ୍ଚିତ୍‌ ଦୂ ଃଖଭାଗ ଭବେତ”? ! ବାଣୀ କେବଳ ନୈତିକ 
ବାଣୀ । ମାତ୍ର ଆତ୍ମ ତ୍ୟାଗର ମହନୀୟତ।ା କାହିଁ ? 


ଭାରତର ଜାତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତାରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଭୂମିକା ମଧ୍ୟ ସ୍ଲରଣୀୟ । ଦେଶ ` 
ମାତୃକାର ମୁକ୍ତି ସହିତ ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାର ପାରଁ ସେମାନଙ୍କର ବୀରତ୍ଧ ଓ ସାହସିକତା କମ୍‌ 
ନୁହେଁ । ଯାହା ଗଣ୍ଡମାରୁ, କନ୍ଧମେଳି, ଭୂୟାଁ ମେଳି, ପାଇକ ମେଳି ଭାବେ ଅଭିହିତ, 
୧୮୫୬ରେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବଲପୁର ମାଟିର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଗଣ୍ଡ” ମାନଙ୍କର 
ମିଳିତ ତ୍ୟାଗ ଇତିହାସରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ! ସିପାହୀ ବିଦ୍ରୋହ ଶାନ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିଲା ମାତ୍ର 
ଗଣ୍ଡ ବିଦ୍ରୋହ ପ୍ରତାପଶାଳୀ ଦରିଆ ପାରି ବ୍ବିଟିଶ ସରକାରର ବକ୍ରକୁ ଥରାଇ ଦେଇଥୁଲା | 
ହେଲେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ ନିଜ ଲୋକ ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ବାସଘାତ କତାର ଶିକାର ହେବାରୁ 
ଅବଶ୍ୟ ମେଳି ସୁପ୍ତ ହେଲା, ସେପରି ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ କନ୍ଧମେଳି କେନ୍ଦୁଝରରେ ଢୂୟୀ 
ମେଳି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ । ଫଳରେ ଶାନ୍ତାର କୁରେ ବିଦ୍ରୋହର ନିଆଁ 
ଜଳି ଉଠିଛି । ରାଜା ପ୍ରଚାର ଭୟରେ କରିଛନ୍ତି ପଳାୟନ ଡ଼ ତତୂର ଦେୱାନ ଫକୀର 
ମୋହନ ସେନାପତି ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସରଳତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ଛଳନାର ଜାଲ ବୂଣି 
ଦେଲା ! ନେତା ଧରଣୀଧର ଭୂୟୀ ଫକୀରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ଶେଷରେ ହୋଇଛି 
ଦାଶ୍ଡର ଭିକାରୀ । ଚାହିଁଥୁଲେ ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି ନୂତନ ମାନବିକତାର ମୋଡ଼ 
ଦେଇ ପାରିଥାନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ରାଜା ଅନ୍ନରେ ପାଳିତ ସେ । ଏଣୁ ନିଜର ବୃଦ୍ଧିମତାରେ ନିରୀହ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଜୀବନ ଧନ ବିପନ୍ନ କରିବାରେ କୃଣ୍ଚିତ ହେଲେ ନାହିଁ । ପରେ ଦେଖୁ ତାଙ୍କର 
ସୃଜନଶୀଳ ଉପନ୍ୟାସରେ ଜଟିଳ ଚରିତ୍ରର ଚିତ୍ର ଶାଳା । ସାମାଜିକ ବୈଚିତ୍ର । ଗୋବିନ୍ଦ 
ବଲ୍ଲଭ ଦାସଙ୍କ ଭୀମଭୂୟୀ” ଉପନ୍ୟାସ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ସଂସ୍କୃତି-ଚରିତ୍ର ଓ ଆଦିବାସୀର 
ସାଧୁତା ସରଳ୍ତା-ସୌର୍ଯ୍ୟ ତ୍ୟାଗର ମହନୀୟ ପ୍ରକାଶ ! ଅବଶ୍ୟ ସେଥ୍‌ରେ ଗୋପୀନାଥ 
ମହାନ୍ତିଙ୍କ ପରଜା ଅମୃତ ସନ୍ତାନ ଉପନ୍ୟାସ ଭଳି .ଭାବ ବିସ୍କ ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ନାହିଁ । ଅଥଚ 
ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣ ନାହିଁ । ପରଜା ଆଦି ବାସୀ ଜାତି । 
ସହନଶୀଳତା ଟପିଗଲେ ଧରିତ୍ରୀ ଯେପରି ଉଗ୍ର ମୂର୍ି ଧାରଣ କରି ମୁଣ୍ଡ ନିଏ, ସତ୍ୟତାର 
ଟେକ ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ଜାତି ମଧ୍ଯ ସେପରି ଉଗ୍ରମୂର୍ଭି ଧାରଣ କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ କନ୍ୟା 
ଚିଲି” ଯୌବନ ଜ୍କାଳାରେ ବଶବର୍ରୀ ହୋଇ ଚିର ପରିଚିତ ବରଣ ଶତୁ ଶୋଷକ ରାମଚନ୍ଦୁ 
ବିଶୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାହୁକାରକୁ କରିଛି ପ୍ରେମ ନିବେଦନ । ଆଦିଵାସୀ କନ୍ୟାର ଏପରି 
ପରିବର୍ଭନ କଳ୍ପନାତୀତ ଥୁଲା । କିନ୍ଧ ସ୍ରଷ୍ଟା ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ କଳ୍ପନାର ପୂଟ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ କରୁଣାଭ୍ତ ଓ ଅଶ୍ରୁଳ ଦୃଶ୍ୟପଟ । ଦିଏ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ । ଏପରି ଘଟଣା ଆଜି 
ବିରଳ ନୂହଁ । ଆଧୁନିକ ରିବନ ସଭ୍ୟତା ଆଦିବାସୀ ତରୁଣ ତରୁଣୀଙ୍କୁ ନୃଷ୍ଟ କରିଛି, 


୨୫ 
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ବଣର କଷା, ସିଠାଫଳ, ସଛବର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତ୍ୟାଗକରି ସଭ୍ୟତାର ଲୋଭା ମୋହରେ 
ପଡ଼ି ଧର୍ମାନ୍ତର, ଜାତ୍ୟାନ୍ତର ହେଲେଣି ¦ ଫଳରେ ତାର ଜାତି ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷୟ ହେଉଛି । ସେ 
ମିଶ୍ରିତ ସଭ୍ୟତାକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିଛି । ତା'ର ସ୍ଵାଧୀନ ସ୍ଵାମୀ ବାଛିବାର ଅଧ୍‌କାର ଅଛି । 
ସତୀତ୍ସ ଏବଂ ଯୌନ ସଂଯୋଗକୁ ବଜାୟ ରଖ୍‌ ଯୌତୁକ ଭାବେ ତାର ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ହି ଅର୍ପଣ 
କରେ, ତାର ସଂଚିତ ଧନ । ସେ ଜଳିଯାଏ ପଛେ ମାତ୍ର ଘୃଣିତ, ନିନ୍ଦତ ଶତୁ ହାତରେ ଧରା 
ଦେଇନଥାଏ । ଏହା ନିଶ୍ଚିତ । ଯେଉଁଠି ଜିଲିର ପିତା ଶତୁ ଜାନି ସେହି ଶୋଷଣ ନିଶୂର 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ସାହୁକାର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଇ ମୂଣ୍ଡ କାଟିଛି । ନିବେଦନ ଆବେଦନ କୋଟ 
କଚେରୀରେ ନ୍ୟାୟ ନମିଳିଲେ ଆଉ କଂଣ କରିବ ? ଅବଶ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏତେ 
ଦୂରେ ଆଗେଇ ନଯାଇ ପରି ସ୍ଥିତିକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥାନ୍ତା । ସହି ନେଇଥାନ୍ତା । ଆଜିର 
ଶାସିତ ମଣିଷ ଭଳି ଆଦିବାସୀର ସରଳତାଟା ବୋକାମିର ପରିଚାୟକ ନୁହେଁ । ସେଇଠି 
ନିହତ ରହିଛି ମହାନୁଭରୂଚ୍ଛୁର € ସେ ମଣିଷକୂ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ସେ ସ୍ପଷ୍ଟବାଦୀ ତାର ମନ 
ଓ ପ୍ରାଣ ସ୍ଵଚ୍ଛ । ତାକୁ ନି ng ରେ ସେ ଭକ୍ତିରେ ମଥା ନତ କରେ । ତାକୁ ଯିଏ ଘୃଣା 
କରେ ସେ ତା ପାଖକୁ ଯାଏ ନାହିଁ । ସେ ଯିଏ ହେଉ ସେହି ମଣିଷକୁ ଦିକୁଂ ବା ଶତୁ' 

ମନେ କରେ । କାରଣ ତା'ର ମଧ୍ୟ ବିବେକ ବିବେଚନା ଚିନ୍ତା ଚୈତନ୍ୟ ରହିଛି । ସେ 
ଗରିବ ଅନୁନ୍ନତ ବୋଲି ଚା” ଉପରେ କିଏ ଘୋଡ଼ା ସବାର କଲେ, ସେ ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳି 
ପାରେ ନାହିଁ । ଫଳରେ ପରିସ୍ଥିତିର ଚକ୍ରାନ୍ତରେ ସେ ହୋଇଛି ଶିକାର ¦ ହୋଇଛି ନିର୍ଯାତିତ- 
ନିଷ୍ପେଷିତ । ସୁଖର କଥା ଆଜିର ଭାଗ୍ୟ ନିୟନ୍ତା ଜାତୀୟ ସରକାର ! ଆଦିବାସୀକୁ 
ନ୍ୟାୟୋଚିତ ଅଧୂକାର ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେହେତୁ ସମ୍ବିଧାନ ତାର ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ତଥା 
ରକ୍ଷା କବଚ । କିନ୍ତୁ ସରକାରୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଯାଇଛି । ସେ ଚାଷ 
କରେ, ବଣର ଫଳମୂଳ, କାଠ ବାଉଁଶ ସଂଗ୍ରହ କରି ଶସ୍ତାରେ ବିକ୍ରୟ କରେ । ମହୁଲ 
ମଦ, ହାଶ୍ତିଆ, ଶଳପ, ଆମ୍ବରସ, ଖଜୁରୀ ରସ ପାନ କରି ନାଚେ ହସେ -ଗାଏ । ନବାନ୍ଧ, 
ପୌଷ, ଚରତ୍ର ପର୍ବ, ଫାଲଗୁନ, ରଥଯାତ୍ରା ଆଦି ପୂଜା ପାର୍ବଣରେ ମଜଗୂଲ ହୁଏ । କର୍ମା 
ନାଚି ବୃକ୍ଷ ଦେବତା “କରମ ଶାନୀ”କୁ ଫଳ ମାଗେ । ଧର୍ମ ଦେବତା ଓ ମାଟିମାତାକୁ 
ପ୍ରଣାମ କରି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଜୟଯାତ୍ରା କରେ । ବେଳେ ବେଳେ ପ୍ରତିହିଂସାର ତାଣ୍ଡବ ଲୀଳାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ । ଖଣ୍ଡିଆ ଖାବରା ହୋଇ ରକ୍ତାକ୍ତ ହୁଏ ! ଭୂଲ୍‌ଥ୍‌୍ଲେ ଲାଜ ସରମରେ 
ଅନୁତପ୍ତ ହୁଏ ! ବନ୍ଧୁ ତାର ମଧ୍ୟରେ ନିଶାସୁର ଦ୍ଵାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଉତ୍ସବ ଚଥା 
ବିବାହ-ବ୍ରତ କିମ୍ବା ଶୁଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ପାରମ୍ପାରିକ ରୀତିନୀତିରେ ଅତୀତର କଳହ ଭୁଲିଯାଇ ପୁଣି 

ଏକଜୁଟ ହୁଏ । ସଂହତି ମୈତ୍ରୀ ଫେରି ଆସେ । ଏହା ତା ସରଳ ଜୀବନର ମହାମ୍ୟ । 

ଅନ୍ୟକୁ କ୍ଷମା । £59 ନିଜେ ହୁଏ ମହାନ୍‌ । ଅତିଥ୍‌ ଦେବତାକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ, ଚର୍ଚ୍ଚାକରି 


କୃତ୍ୟକୃତ୍ୟ ହୁଏ । ନରକ୍ଷର ବୋଲି ସଂସ୍କୃତିକୁ ପଦାଘାତ କରେ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଆଜିର ସଭ୍ୟ 
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ସଭ୍ୟତା ସହିତ ତାଳ ଦେବାକୁ ହେଲେ ଏବଂ ଜାତୀୟ ସ୍ରୋତ ସହିତ ସାମିଲ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକତା ଦରକାର । 


ପରଦ୍ଧାରା ଶୋଷିତ, ବଣ ପାହାଡ଼ ପାଦଦେଶରେ ଅବହେଳିତ, ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତାରୁ 
ଯୁଗଯୁଗ ନେଇ ବଞ୍୍ତ ଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ ସମୂହଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ନୂତନ 
ନେତୃବୃନ୍ଦ ତତ୍ପର ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ସରକାର ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋଟ ବେଙ୍କ ମନେ ନକରି 
ମାନବିକ ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ଯତ୍‌ ପରୋନାସ୍ତି ବଦ୍ଧ ପରିକର ହେବା କାମ୍ୟ । କାରଣ ତାର 
ଜାତୀୟ ଚେତନାରେ ଦାନ ରହିଛି । ଆଦିବାସୀ ନେତା ବିପ୍ଲବୀ “ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ” 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେଇ ଦେଶ ମାତୃକାର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଜୁଳନ୍ତ ଫାଶୀ ଖଣ୍ଢରେ 
ଝୁଲିଛି । ଏ ତା'ର ପ୍ରମାଣ ! ଯେଉଁ ଜାତିର ଏପରି ଦାନ ରହିଛି- ସେ ଢାତିର ସମୂହ 
ଉନ୍ନତି କନ୍ଧେ ସର୍ବେ।ଦୟ” ? ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ, ଯେ କୌଣସି ସରକାର ବା ସମାଜ 
ପକ୍ଷରେ । ଏଠାରେ ଆମେରିକା ବା ଆଫ୍ରିକାର କଳା ନ୍ଲୈ 
ଆରଧ୍ୟ ଦେବତା “କଳା ଓ ଗୋରା”? । ସେଠାରେ ଅର 


୭ ଚିନ୍ତା ତିଷ୍ଟି ନପାରେ 
ଯେଉଁଠି ' ହରିହର” ଏକତ୍ର ପୂଜିତ । ସେଠାରେ ଭେଦାଭେଦ କଳ୍ପନାତୀତ । ମହାମାନବର 
ସାଗରତୀରେ ସମସ୍ତେ ସମ୍ମିଳିତ । ତଥାପି ଏତେ ପାତର ଅନ୍ତର କାହିଁକି ? ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ 
ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ ହେୟ ଜ୍ଞାନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । 


ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀ ମଧ୍ୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ସରଳତା, ଆତିଥ୍ୟ ପରାୟଣତା ଓ ସଚ୍ଚୋଟ 
ଭାବ ଦେଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶଂସା କରି ସେମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ତଥା ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାକୁ 
ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦେଇ ସେମାନେ ଭାରତର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି ବଳର ଗମ୍ଭୀର ସ୍ଵରରେ 
ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ସମାନ ଅଧ୍କାର ଦେବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି । 
ଅବଶ୍ୟ ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ କିଛି ହୋଇ ନାହିଁ କହିବାର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମତ ନାହିଁ। 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ପାଦ୍ରୀମାନେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ମାଧ୍ୟମରେ ଶିକ୍ଷିତ କରାଇଲେ ଏବଂ 
ଆଦିବାସୀର ଯତ୍ବ ନେଲେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସେହି ଧର୍ମ ଧାରଣା ଦ୍ଵାରା ବଶବର୍ରୀ ହେଲେ 
ନାହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଧନୂତୀର ଶକ୍ତି ଦେଖ୍‌ ବିଟ୍ରିଶ ଶାସକମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭୟ କରି 
ଅବହେଳିତ କରି ରଖ୍ଲେ ଏବଂ ଦେଶରେ ରାଜା-ପ୍ରଜା ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କଲେ । ସେମାନେ ଆଦିବାସୀର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅଧୂଙ୍କାର,ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ 
ନ କରିବାରୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଥୁଲେ । କ୍ରମେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ଆଦିବାସୀର ମାଟି 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ବିକୃତି କରିବାରେ ଲାଗିଗଲେ, ଏପରିକି ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ଧାରଣୀ ଦ୍ଵାରା ଅସଂଖ୍ୟ 
ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରାଜନୀତି ତଥା ଲୁଣ୍ଠନ ସହିଗଲେ ମାଦୁ ପରୋକ୍ଷରେ 
ଦରିଆପାରି ସରକାରଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର ଶୋଷଣ ସେମାନଙ୍କୁ ବିବ୍ରତ କଲା | ଅସିନ୍ତୋଷର 
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RPGC CUAL OOD: rt FP Sion A 
ବହ୍ନି ଜଳିଲା । ବବିର୍ଶାମୁଣ୍ଡାଂ ନିଜକୁ ଧରତୀ ଆବା କହି ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କଲେ । ହିନ୍ଦୁ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ସତ୍ୟ ଶାନ୍ତି ମୈତ୍ରୀର ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କଲେ-। ସେଇ ଧର୍ମର 
ଅନ୍ତରାଳରେ ଥ୍ଲା ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ମହନୀୟତା । ଫଳରେ ବିର୍ଶାମୁଣ୍ଡା ରାଞ୍ଚ୍‌ 
ମଧ୍ୟପ୍ର ଦେଶ ଓ ଓଡ଼ିଶାର ଭଗବାନ ବିର୍ଶା ଭାବେ ପୂଜିତ ହେଲେ । ସେହି ଦିନଠୁ 
ଆଦିବାସୀ ମନରେ ବିଦ୍ରୋହ ଜାଗି ରହିଛି । ସଂପ୍ରତି ଶାସନର ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ପ୍ରଶାସନିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ବହୁ ଆଦିବାସୀ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଆଜିର 
ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ୟତା ସୁଯୋଗ ନେଇ ବହୁ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ନିଜର ନିଷ୍ଠା ଆନ୍ତରିକତା, ସଢୋଟତାର ସହିତ ସଫଳତା ଦେଖାଉଛନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଶିକ୍ଷିତ ବଡ଼ଭାଇ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଆର୍ଯୈ୍ୟଯୋତତର ମନେକରି ଇର୍ଷା-ଦ୍ବେଷର 
ଅନଳରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ଥଟା ସମାଲୋଚନାର ଶରବ୍ୟ କରିଥୁବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । 
ଏଣୁ ସହନଶୀଳତା ସଟିଛାମରା ଆଣିବ । ଅବଶ୍ୟ ଆଜିର ଶିକ୍ଷାହିଁ ସବୁ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ 
ସାମ୍ୟ-ମୈତ୍ରୀକ୍ର ଦୃଢ଼ mg । ଫଳରେ ଘୃଣା, ଅଛୁଆଁ ମନୋଭାବ ଦୂରିଭୂତ ହେବାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତରେ ଶିକ୍ଷା ହିଁ ସମାଜର ମେରୁଦଣ୍ଡ ! ଏପରିକି ରଣାଙ୍ଗନରେ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ରର୍ବଟ ଏକାକା ପାକିସ୍ଥାନ-ଭାରତ ଲଢ଼େଇର ବୀରତ୍ୁ (3 ସାହାସ ଦେଖାଇ 
ଦେଶରେ ଗୌରବର ପାତ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି । ଖେଳରେ ଚରମ ସଫଳତା ଦେଖାଇ 
“ମାଇକେଲ୍‌ କୁଣ୍ଡୋ”” ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଖେଳାଳୀ ଭାବେ ସୁପରିଚିତ । ତେବେ ସୁପ୍ତ ପ୍ରତିଭା ଏଯାଏ 
ଝରଣାରେ କଲ୍ଲୋଳିତ ଥୁଲା । ବଣରେ ଫୁଟି ବଣରେ ମଉଳି ଯାଇଥଲା । ଯଦି ଏପରି 
ସୁଯୋଗ ସୁବିଧା ପାନ୍ତି ସେ ଭାବିବ ମୁଁ ମଧ୍ୟ ଭାରତର ‘ଗୌରବଂ । ଆଦିବାସୀ ମନରେ 
ପ୍ରାଦେଶିକ ବା ଆଞ୍ଚଳିକତା ଚିନ୍ତା ନାହିଁ । ସେ ଯେଉଁଠି ରହିବ ସେଇଠି ଉନ୍ନତି କରିବ । 
ତାହାହିଁ ଦେଶ, ମା । କାରଣ ସୁପ୍ତ ମନରେ ଭାରତୀୟ ପ୍ରେମ ସଂଜିବିତ । ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତ୍ଵରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ । ସେ ଜାଣେ ତା'ର ମାନବ ସମାଜ ସର୍ବତ୍ର ରହି ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛନ୍ତି । 
ସେ ଓଡ଼ିଆ ନୁହେଁ, ବିଲାତୀୟ ନୁହେଁ । ସେ ମାନବ ସନ୍ତାନ । ତେବେ ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ପରବର୍ରୀ ସମାଜରେ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ ହେତୁ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତ, ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍‌, ମନ୍ତ୍ରୀ ଶାସକ 
ସଭ୍ୟ ହେବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷିତ କରାଇବାରେ ପାଦ୍ରୀମାନଙ୍କର ଦାନ ମଧ୍ୟ 
ସ୍ଟରଣୀୟ । 


¢ 


ସେମାନେ ହିଖାଚଳ, ଅରୁଣାଚଳ, ନାଗାଲାଣ୍ଡର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଶିକ୍ଷିତ 
କରି ଯୋଗ୍ୟ କଲେ । ବିହାର, ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶରେ ମଧ୍ୟ କେତେକ ଧର୍ମାନ୍ତର ହୋଇ ଶିକ୍ଷିତ 
ହେଲେ । ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ଜାତିଠାରୁ ବିଛନ୍ନ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଫାଙ୍କ ଦେଖୁ ।-ବନ୍ଧୁତୁ ବ୍ୟାହତ ହେଲା ଏବଂ ପରସ୍ତରକୂ ସ୍ଵାଗତ ପରିବର୍ଭେ ବିଭେଦ 
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ବା ଘୃଣାଭାବ ଳି ହେଲା ସତ ମାତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସବ୍ର ଜାତି ଧର୍ମର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ 
ଯୋଜନା କରାଗଲା । କ୍ରମେ କ୍ରମେ ମଣିଷ ଶିକ୍ଷିତ ହେଲେ । ଗଣ ଶିକ୍ଷା ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ସୁଯୋଗ ନ ନେଇ ପାରିଲେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟର୍ତି ବିଶେଷ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ ଏବଂ ମୁଣ୍ଡ 
ଟେକିଲେ। ପୁଣି ଅଶିକ୍ଷିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ରାଜନୈତିକ, ସୁଯୋଗ ନେଇ ଲୋକସଭା, 
ବିଧାନସଭା, ପଞ୍ଚାୟତ ସଭା ସମିତିରେ ପ୍ରତିନିଧ୍ତୂର ସୂଯୋଗ ପାଇ ନାନା କଥା ଶିଖୁଲେ 
ଏବଂ ବନ୍ଧୁ “ଆମ୍ଭୀୟଙ୍କୁ ଶି ଖାଇଲେ । ଅବଶ୍ୟ ସହଜରେ ଯୁଗ ଯୁଗର ଅଭ୍ୟାସ 
ଅସାବଧାନତା ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇନାହିଁ। କାରଣ ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୁର୍ଗତି, ଅଭାବ, ଆଳସ୍ୟ 
ଅବିଶ୍ବାସ ମଧ୍ୟ ତାକ୍ର ପଛେଇ ରଖିଛି । ବହୁମୁଖୀ ଯୋଜନା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣରେ ନୂତନ ଆଶା 
ଭରସାରେ ଆଲୋକିତ କରିପାରି ନାହିଁ । 


ସେ ଯାହା ହେଉ ସରକାରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସହଯୋଗ କରି ଶିକ୍ଷିତ ତଥା 
ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ଶକ୍ତି ଧର? ଶାସକମାନେ ଉଦାର ହେମ ୭୮ ମାଜର ଟାଉଟର, 
କାନକୃହା, ସୁବିଧୀବାଦୀ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ଙ୍କ କଥାରେ ନ ପଡ଼ିଲେ ଅଜ୍ଞନଷୀସୀ ସମାଜର ସାମାତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଣିବାର ସମ୍ଭବ ହେବ ଏବଂ ଏମାନେ ଅର୍ଥନୈତିକ-ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଯଥାର୍ଥ 
ଭାବେ ପାଇଲେ ଦେଶରେ ସମାନତାର ନୂତନ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିବ । ଗାନ୍ଧୀ, ନେହେରୁ, 
ଗୋପବନ୍ଧୁ, ଜୟ ପ୍ରକାଶଙ୍କ ପରିକଳ୍ିିତ ପ୍ରଭୂତ ଭାରତ ସମାଜ ଗଢ଼ି ଉଠିବ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ଆଦିବାସୀ ଯୁବ ସମାଜ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭପ୍ରତ୍ୟୟ ବଜାୟ ରଖ୍‌ ସମାଜ ଗଠନରେ ସହାୟ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଯେହେତୂ ଗୋଟାଏ ହାତରେ ତାଳି ବାଜେ ନାହିଁ । 


QUu 


୨୯ 
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ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନାରୀ 


ନାରୀ ହେଉଛି ଜନନୀ, ଜାୟା ଓ ଭଗିନୀ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିର ଆଦି ଉତ୍ସପ୍ରେରଣା ଦାୟିନୀ 
ତଥା ଶାନ୍ତି-ମୈତ୍ରୀ ଓ ସଂହତିର ପ୍ରତୀକ । ସେ କେବଳ ପୁରୁଷର ଭୋଗ୍ୟା ବା ବିଳାସର 
ସାମଗ୍ରୀ ନୃହେଁ । ତାର ଉଦାର ବାଣୀ ଓ ସୋହାଗ, ସ୍ନେହ, ମମତା ପାଷାଣକୁ ବି ଜୀବନ୍ତ 
କରିପାରେ । ଏସବୂ ସତ୍ତ୍ବେ ଆର୍ୟ୍ୟୋତ୍ତର ଯୁଗର ଅବହେଳିତ ଅନୁନ୍ନତ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ନାରୀର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ କଥା ଆଲୋଚନା କଲେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ଆର୍ଯ୍ୟୋତ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି, ତାହା 
ଜଣାପଡ଼େ । ଆମ ସଭ୍ୟ ସମାଜର ନାରୀ ସମାଜ ପାଇଁ ଅନେକ କଠୋର ନୀତି ରହିଛି । 
ଏଣୁ ନାରୀ ଜାତି ସପକ୍ଷରେ ଜାତିର ଜନକ ମହାତ୍ମା ଗା ତୃନ୍ତିନ୍୍‌ତି, ନାରୀ ଜାତି ଅବଳା 
ନୁହେଁ । ମାନବ ସମାଜର “ଉତ୍ତମାଙ୍ଗ' । ପୂରୁଷ ଯେତେ 5" ୨ ରାଚାର ପାଇଁ ଦାୟୀ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ଏହି ‘ଉତ୍ତମାଙ୍ଗଂର ଅସତ୍‌ ଉପଯୋଗ ପାଇ ` ସେ ଅଧୁକ ଅଧୋଗାମୀ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି । ମାତ୍ର ନାରୀ, ତ୍ୟାଗ କଷ୍ଟ ସହିଷ୍ପ ବିନୟ, ବିଶ୍ଵାସ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିମୂର୍ତି ଦେବୀ । 
ବାନ୍ଧୀକିଙ୍କ ଭାଷାରେ ˆ ନାରୀ ଫୁଲ ପରି କୋମଳ ଏବଂ ବଜ୍ରପରି କଠିନ । ଅନେକ 
ସମୟରେ ପୂରୁଷ ଠାରୁ ନାରୀ ପ୍ରଜ୍ଞା ଅଧୁକ ଏବଂ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦିତା । ତାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ଉଦାହରଣ ହେଉଛନ୍ତି ପୁରାଣର ଗାର୍ଗି, ମୈତ୍ର1ୟୀ, ସୀତା, ସାବିତ୍ରୀ, ଦୌପଦୀ ଓ 
ଇତିହାସର ଲକ୍ଷ୍ମୀବାର, ଅହଲ୍ୟା ବାର, ଦୂର୍ଗାବତୀ, ଚାନ୍ଦବିବି, ମୀରାବାଲ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ଓ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ନେତ୍ରୀ ସରୋଜିନୀ ନାଇଡ଼ୁ, ବିଜୟ ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ଇନ୍ଦରା ଗାନ୍ଧୀ, ରାମେଶ୍ବରୀ । 
ନାରୀ ସମ୍ପର୍କରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବାଣୀ ପ୍ରଣିଧୀନ ଯୋଗ୍ୟ । ଯେଉଁ ଦେଶର ଜାତି 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୀରୀ ଜାତିକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ଜାଣି ନାହିଁ ସେ କେବେ ବଡ଼ ହୋଇନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ବେବେ ବଡ଼ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ।”? ନାରୀ ଜାତି ଜଗତ୍‌ ମାତାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ରୂପ । ସେହି ନାରୀ ଜାତିକୁ ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ନ ଦେବ ତେବେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଉତ୍ଥାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀୟ ରାଜା ରାମମୋହନ ରାୟ, ଡଃ 
ଆମ୍ମେଡ଼କରଙ୍କର ନାରୀ ଜାଗରଣର ବୈପୁବିକ ପଦକ୍ଷେପ ଆମର ପ୍ରଣିଧାନର ବିଷୟ । 


ଏସବ୍ର “ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର" ନାରୀର ଅଧ୍କାର ଓ 
ପରମ୍ପରା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ମନରେ ଅନେକ ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ସେମାନେ ଅଶିକ୍ଷିତ ଅବହେଳିତ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ସାମାଜିକ ଚେତନା ଯେ ଗା ଓ ସଭ୍ୟ ସମାଜଠାରୁ 
ଉନ୍ନତ । ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ଶିକ୍ଷଣୀୟ । ଆଦିବାସୀ ଞ୍୍ଧ୍ୟଜର ନରବଳ୍ୀ 
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ଭଳି କୁସଂସ୍କାର, ଭୂତ ପ୍ରେତର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ନାରୀ ସମାଜର ଭୂମିକା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହି ସମାଜରେ ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ନାହିଁ ବରଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିଛି । 
ସତୀ ପ୍ରଥା ନାହିଁ । ବାଲ୍ୟ ବିଧବାର କରୁଣ ଚିତ୍ର ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ବା ମୂୁସ୍ଲିମ୍‌ ସମାଜ ପରି 
ନାରୀ କଠୋରତା ନାହିଁ । ପୁତ୍ରହୀନ ପିତାର ସଂପଦରେ କନ୍ୟାର ଅଧ୍‌କାର ବି ରହିଛି । 
ଅଭାବ ଅଛି ମାତ୍ର ନୈତିକତା ଓ ସୂଚରିତ୍ରର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ବି ସାଧୁତା 
ସଂଜୀବୀତ ନିରକ୍ଷର ହେଲେ ବି ସଂସ୍କୃତି ତଥା ସତ୍ୟ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ଆସ୍ଥା ରହିଛି । 
ଆଧୁନିକ ଶି କ୍ଷା ସଭ୍ୟତାର ଦୂରରେ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ସମାଜର ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା, 
ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ଓ ଅଧ୍କାର ଚିନ୍ତାକଲେ ଏବେ ବିସ୍ତିତ ହେବାକୁ ପଡ଼େ । ସେମାନଙ୍କ ସମାଜରେ 
ପୁରୁଷର ଅଧ୍କାର ଯାହା ନାରୀର ମଧ୍ୟ ତାହା । ପୁତ୍ର ହେଉ ବା କନ୍ୟା ହେଉ ଗୋଟିଏ 
ଡାଳର ପତ୍ର ¦ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତି ଠାରୁ ସମାନତା ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସମାଜରେ 
ନାରୀ ପୁରୁଷର ‘ଚରଣ ନୁହେଁ ବା ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ନାରୀର ‘ଚରଣଦାସୀ ନୁହେଁ । 
ସେ କହେ ନାହିଁ କେୱ୍ହ୍ଞଲ୍ମବ ମୁଦାରଂ, ମମ୍‌ ଶିରସି ମଶ୍ଡନମ୍‌ ”। ମାତ୍ର ତାର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୋଧ ଖୁବ୍‌ ଗହୀର । ଧନ-ଯୌବନ ସଂପଦ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ସେ 
ନାରୀର ଚରିତ୍ର, ଦକ୍ଷତା, -ନାରୀତୃକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ । ନାରୀ ପୁରୁଷର ରାଣୀ? ଓ 
ଗୃହକର୍ଭ1” ଗୃହ, ପରିବାର, ସନ୍ତାନ -ସନ୍ତତିର ପରିଚାଳନାରେ ସେ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପରିଚାଳିକା । ଆଉ ସ୍ବାମୀର ମନ୍ତ୍ରଣା ଦାୟିନୀ, ସଚୀବ । ପୁରୁଷ ସ୍ତୀ ତଥା ପତି ଓ ପତ୍ନୀ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ବନ୍ଧୁତ୍ଵର ନିଗୁଢ଼ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ । କେହି ଶାସକ ନୂହନ୍ତି କି କେହି ଶାସିତ 
ନୁହନ୍ତି । ଯଦି କେବେ ନାରୀର ଚରିତ୍ରରେ ପୂରୁଷ ସନ୍ଦେହ କରେ ପ୍ରହାର ଦେଇ ସ୍ଵାମୀ 
` ପତ୍ନୀଠାରୁ ସତ୍ୟତା ହାସଲ କରେ | ତା' ପରେ ରଖ୍ପାରେ ନପାରେ । ଠିକ୍‌ ସ୍ତୀ ମଧ୍ୟ 
ସ୍ଵାମୀଠାରୁ ସତ୍ୟତା କାଢ଼ିବା ତା ପର ବିନିମୟ । ଏଣୁ ପତି ପତ୍ନୀ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଫଳରେ ଦୁଇଟି ଆତ୍ମାର ମିଳନରେ ମୈତ୍ରୀ ଭାବ ରକ୍ଷା ପୂର୍ବକ ସଂଯମ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ରଖ୍‌ ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତି । ସ୍ଵେହ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ । 


କେହି କାହା ବିରୋଧରେ ଅଯଥା ମିଥ୍ୟା ଅଭିଯୋଗ କରିପାରେ ନାହିଁ । କେହି 
କାହାର ଅନ୍ତରାଜିରେ ବୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ପରିସ୍ଥିତି ଜଟିଳ ହୋଇଉଠେ । ପରିବେଶ 
ବି ତିକ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ । ସମାଜର ସିହାନ, ପାହାନ ଜାନୀ, ପ୍ରଧାନ ମୁଣ୍ଡା ମୁଖିଆ ଆଦି ପଞ୍ଚ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବସି ସମାଧାନ କରନ୍ତି । ଫଳ ହୁଏ ବିଚ୍ଛେଦ ବା ବନ୍ଧନ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ । ଉକ୍ତ ନ୍ୟାୟ 
ସଭାରେ ପୂରୁଷ ବିଚାରରେ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧୁକାର ଅଛି । ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ ବିଚାରପତି 
ସେମାନ୍ତେ ନ୍ୟାୟ ଅନ୍ୟାୟ ତୀର୍ଯ୍ୟକ ରେଖା ଯେପରି । ସହରୀ ସଭ୍ୟତା କଳାକୁ ଧଳା 


କରେ । ଏଇଠି ବିଚାର ହୁଏନାହିଁ ମିଥ୍ୟାକୁ ସତରେ ପରିଣତ କରେ । ମାତ୍ର ଆଦିବାସୀ 
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ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାର, ମିଥ୍ୟା ସଠତା ସହଜରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ଏଣୁ. ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଧୟ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଧ ବେଶ୍‌ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ପ୍ରେମ ବିବାହ ବି 
ଗ୍ରହଣୀୟ । ଭିନ୍ନ ଗୋତ୍ରୀୟ ସମ୍ପର୍କକୁ ଜାତି ସ୍ବାଗତ କରେ ! ପୁରୁଷର ଦୋଷାରୋପକୁ ନାରୀ 
ଖଣ୍ଡନ କରିବାର ଅଧ୍‌କାର ପରମ୍ପରାଗତ । ସେ ବିପ୍ଲବିଣୀ । ସେ ଜିଦ୍‌ ଖୋର ବି । 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ନଥାଏ, ସେ ନିରୀହ ଭାବେ ସବୁକଥାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ନାରୀ ମାତ୍ର ଅବଳା-ଦୁର୍ବଳା ନୁହେଁ । ପୁରୁଷର କେବଳ 
ଅଙ୍କଶାୟିନୀ ନୁହେଁ । ସେ ପୁରୁଷର ସହକର୍ମିଣୀ । ସେ ବିଳାସିନୀ ନୁହେଁ କି ବିଳାସ ତାର 
କାମ୍ୟ ନୁହେଁ । ତାର କାମ୍ୟ ମଣିଷ ସନ୍ତାନ ଭାବେ ବଂଚି ରହି ସୁନାର ସଂସାର ଗଢ଼ିବା । 
ଏବଂ ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ଖଟି, କାଟି ପିନ୍ଧିବା । ସେ କର୍ମ ଚଞ୍ଚଳା । ଚଞ୍ଚଳା ସେ । ବିବାହ 
ସମୟରେ ଆଦିବାସୀ ମହିଳା କଠୋର ଯୌନ ସଂଯମ ଅବ୍ଲଲୁମ୍ବୁନ କରିଥାଏ । ବିବାହିତା 
ଆସିବାସୀ ମହିଳା ତାର ପୁରୁଷର ଅସତ୍‌ ଆଚରଣକୁ ଲେ ବରଦାସ୍ତ କରେ 
ନାହିଁ । ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ତାର ପ୍ରତିରୋଧ କରେ । ନିଜ ସତ୍ତ୍ିଁ ଉପରେ ଆଞ୍ଚ ଆସିଲେ 
ଆଦି ବାସୀ ମହିଳା ଅତି ଭୟାବହ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଅବାଧ ସ୍ଵାଧୀନତା ତଥା 
କଠୋର ସଂଯମର ସମନ୍ମୟ ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ଅଭିବ୍ବଦ୍ଧି ପୁଷ୍ଟ ଓ ସୁଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ଫଳରେ ନାରୀକୁ ନେଇ ସଂଜୀବୀତ ଥୁବା ହଂସା-ପ୍ରତିହଂସା ସମୟ କ୍ରମେ ସମାଧାନ ହୁଏ । 


ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ, ପ୍ରକୃତି ପରି ନାରୀ ଉନ୍ନ କ୍ତ ସରଳ ସାବଲୀଳ ସ୍ଵ ଛନ୍ଦ ଜୀବନ 
ଅତିବାହିତ କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସଂଯମର କଠୋର ବ୍ରତ ମଧ୍ୟରେ ମାତା,ପିତା ଓ 
ଆତ୍ମୀୟଙ୍କର କଡ଼ା ନଜର ତଥା ସେମାନଙ୍କର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଜଗି ରଖ୍‌ ଚଳେ । ତଥାପି 
ବେଳେବେଳେ ଗୋଡ଼ ଖସେ । ଜଗତ ହସେ | ସେ ଯୁବତୀ ଜାତ୍ୟନ୍ତର ହୋଇ ଝୁରିମରେ । 
କାରଣ ଯୁବତୀ ମଧ୍ୟ ଯୂବକ ମେଳରେ ଝରଣା ପରି ହସେ | ଫୁଲ ପରି ବାସେ । ବର୍ଷା 
ବିନ୍ଦ୍ରପରି ନାଚେ । ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବତୀ ଯୁବତୀ ଶରତର ଜହ୍ନ ପରି କମନୀୟ ଏବଂ ବସନ୍ତର ପ୍ରକୃତି 
ପରି ପୁଲକିତ । ଅଥଚ ଚରିତ୍ର ରୂପକ ରକ୍ଷାକବଚ ଯୌବନ ଧନକୁ ବଜାୟ ରଖେ । ସେ 
ଫୁଲପରି କୋମଳ ଓ ବଜ୍ରପରି କଠୋର । ସ୍ଵାମୀ ପରିତ୍ୟକ୍ତା ବା ବିଧବା ଆଦିବାସୀ ନାରୀ 
ନିର୍ଦ୍ଧନ ନ୍ଦରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବା ତୃତୀୟବାର ସ୍ଵାମୀ ବରଣ କରିପାରେ । 


ଜାତି ବା ପରିବାରର କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନଥାଏ । ଯୁବ ଧରିବା ସାଥୀ ବାଛନ୍ତି, 
ନାଚଗୀତ, ମେଳା ମହୋତ୍ସବରେ କିମ୍ବା ବିବାହ ବ୍ରତ ଉତ୍ସବରେ । ଏ ସମୟରେ ବର 
ବାଛିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳେ । ଭାବୀ ପତ୍ନୀ କିଏ ହେବ, ଭାବୀ ପତି କିଏ ହେବ, ତାର 
ସୂଚନା ପାଇଥାନ୍ତି । ତୁଣ୍ଡ ବାଇଦ ସହସ୍ର କୋଶ । ସାଙ୍ଗ ସାଥୀ ଅଜା ଆାଭଙ୍କର ଅଟା 
ପରିହାସର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି ଯୁବକ ବା ଯୁବତୀ । ସାଥୀ ବାଛି ମନେ ମନେ ଆଗାମୀ 
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ବସନ୍ତକୁ ଅପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ମନ ଆକାଶରେ ଅନେକ ତାରା ଉଦୟ ହୁଏ । 
ଦିନ ଯାଏ । ମନେ ମନେ ବିତ୍‌ ବିତେଇ ଯାଏ । ଛଟ୍‌ ପଟ୍‌ ହୁଏ ଜୀବନସାଥୀର ଅଭାବରେ । 
ମାନସର ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ରଙ୍ଗୀନ୍‌ ହୋଇଉଠେ ! ଖାଲି ଦେଖେ ସୁନେଲି ସ୍ଵପ୍ନ । ପରୀ ରାଇଜର 
ରୋମାଞ୍ଚ ଚିତ୍ର । ସାଥୀ ବାଛିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅନ୍ୟପ୍ରକାର ଆଦିବାସୀ ଯୂବକ ମନଲାଖ୍‌ 
ଯୁବତୀଙ୍କୁ ଫୁଲ ଅର୍ପଣ କରେ ବା ତାର ଦେହରେ କାଦ୍ରଅ ଲେପି ଦେଇ ଭଲ ପାଇବାର 
ସଙ୍କେତ ଦିଏ । ସେଥୁରେ ଯୁବତୀ ଯଦି ପ୍ରେମର ସଂକେତ ସ୍ଵରୂପ କିଛି ଉତ୍ତର ବା ଉପହାର 
ଦିଏ ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ କ୍ରମଶଃ ମଧୁମୟ ହୁଏ । ଅନ୍ୟଙ୍କର ମାଧ୍ୟମରେ 
ଆମ୍ମୀୟଙ୍କୁ ଶୁଭ ସମ୍ବାଦ ଜଣାଇ ଦିଆଯାଏ । ତା ପରେ ପରଂପରା ରୀତି ନୀତିରେ ହୁଏ 
ବିବାହ । ନାଚଗୀତର ଆସର ଜମେ । ଯଦି କନ୍ୟା ଅସମ୍ମତ ହୁଏ କି ରୁକ୍ଷତା ପ୍ରକାଶ 
କରେ, ଯୁବକ ସେଠାଟ୍କ „ ଅପସରି ଯାଏ । ଠିକ୍‌ ସେପରି ଯୁବତୀ ନିଜ ସମାଜର କୌଣସି 
ଯୁବକକୁ ପତି ଭାଙ୍ଲେଥ i କାମନା କରେ ତେବେ ଯୁବକର ସମ୍ମତି ଦରକାର କରେ 
ଆଉ ଯୁବକ ତାର ଗୁଣ ୨'ରତ୍ବ ଘର କରଣା, ଜାତିଗୋତ୍ର ବ୍ରଝିନିଏ । ମନକୁ ପାଇଲେ 
ଭାବୀ ଶ୍ଵଶୁର ଘରକୁ ମେଷ, ବରଷ, ଲୁଗା, ମଦ ଇତ୍ୟାଦି ଉପହାର ପଠାଏ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୀତି ରହିଛି । ମାତ୍ର ମଦର ଅଧୂକାର ସବୃଠି । ଶ୍ଵଶୁର 
କୁଳକୁ କନ୍ୟାସୁନା” ଦେଇ କନ୍ୟା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଯୁବକ କନ୍ୟାପିତା ଠାରୁ କୌଣସି 
ଯୌତୁକ ଦାବୀ କରେ ନାହିଁ । ସେ ପତ୍ନୀ ଧନରେ ଧନୀ । ପର ଧନରେ ଚଳିବାକର 
ଲଜାବୋଧ କରେ | ନିଜର ବାହୁ ଉପରେ ତାର ବିଶ୍ଵାସ । ଏବଂ ପତ୍ନୀର ନାରୀତୃ ଉପରେ 
ତା'ର ଆସ୍ଥା । ଏପରିକି ଯୁବକ ଦ୍ରର୍ବଳ ବା ଅକ୍ଷମତା ଜାଶିଲେ କନ୍ୟା ନାରାଜ ହୁଏ କିମ୍ବା 
ନାରୀ ଦୁର୍ବଳ ବା ଅକ୍ଷମତା ଜାଣିଲେ ବର ମଧ୍ୟ ବିବାହ କରିବାକୁ ଅନିଛୁକ ହୁଏ ! ଗାନ୍ଧର୍ବ 
ରୀତିରେ ବିବାହ କଲେ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ବନ୍ଧୁତ୍ୃପୂର୍ଣ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ରହେ । ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ 
ଯାପନ କରି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଭାବ ମଧ୍ୟରେ ବି ପରସ୍ପର ମୂଲ ଲାଗି ସୁନାର ସଂସାର ଗଢ୍ଧନ୍ତି 


ପତ୍ନୀର ଅଧୁ୍‌କାର: 


ପ୍ରକାଶ ଥାଉକି ବଧୂ ବାପଘରୁ ସୁନା ଅଳଙ୍କାର କିଛି ଆଣିଥାଏ । ଶେଷ ଜୀବନ 
ଯାଏ ତାର ସଂପଦ ହୋଇ ରହେ, ସେଥ୍ରେ ସ୍ବାମୀର ଅଧୂକାର ନାହିଁ । ଏପରିକି ସ୍ତ୍ୀର 
ବିନା ଅନୁମତିରେ ବନ୍ଧା ପକାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ତାହା ତାର ନିଜ୍ଚ ପିତାମାତାଙ୍କର 
ସ୍ଵେହ ମମତାର ସଂକେତ । ତାର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ତାର ପୂତ୍ର ଓ କନ୍ୟା ଭାଗ କରି ନିଅନ୍ତି । 
କେବଳ ପୁଅଯବୁ ଅଧ୍କାର କରିନିଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ପୁଅ ଝିଅ ଉଭୟଙ୍କର ମା' । 
ବାପର ଜମି ଭାଗ ହୁଏ । ଝିଅ ନପାଇ ପାରେ କିନ୍ତୁ ମା'ର ଧନରେ ତାର ଅଧୁକାର ରହିଛି । 
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ଏପରି ଜୀବନ ସୁଖମୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସବ୍ର' ସମାଜରେ ବିଡ଼ମ୍ବନା ରହିଛି । 
ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ ବିବାଦ, ବିଭେଦ, ବିଚ୍ଛେଦ ` ଅବଶ୍ୟାମ୍ଭମାବୀ ! ଛୋଟ ବଡ଼ ସବୁ 
ଘରେ ବିବାଦର ଝିମିଟି ଖେଳ ହ୍‌ଏ । ମାତ୍ର ସହଲେ ଘରବାସ- ନସହିଲେ ବନବାସ” । 
ବେଳେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନ ଅସହ୍ୟ ହୋଇପଡ଼େ । ପୁରୁଷ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ତ୍ୟାଗ କରେ ! ତାହାକୁ 
ଛଉରୀ ବା ଛାଡ଼ପତ୍ର ଦିଏ । ନାରୀ ପ୍ରତି ପୁରୁଷ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ତାହାକୁ ଶତ ଶନ୍ଧନା 
ଦେଇ ବୋଧ କରାଏ ନାହିଁ ! ସେ ମାଂ ଘରୁ ଯେଉଁ ବାସନ-କୂସନ ଡିନିଷପତ୍ର ଆଣିଥାଏ, 
ପତ୍ନୀକୁ ‘ପଞ୍ଚସାମ୍ପାରେ ହରିଜା' ସହିତ ଶେଷ ବିଦାୟ ଦିଏ । ଏଥ୍‌ରେ କନ୍ୟାର ପରିବାର 
ଅଶ୍ରଳ ହୁଅନ୍ତି । ଜୋଇଁ ହୁଏ କଠୋର । ଏଠାରେ ଯୁବକ ଅବ୍ରଝା ନୁହେଁ“ ବରଂଚ ନ୍ୟାୟ 
ପରାୟଣ । ନାରୀର ଅଯଥା ରୂପ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମୋହ୍‌ ବଶବର୍ଭୀ ନୁହେଁ ସେ 
ସନ୍ତାନବତୀ ବା ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବତୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ରଙ୍‌ ; ଟି୨2। ଆଉ ସନ୍ତାନକୁ ନିଜେ 
ରଖେ । ତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ୍ୟ, ମୋକ୍ଷ । ଲକ୍ଷ୍ୟ ତାର ଶାନ୍ତି କର୍ମ ଚଞ୍ଚଳ 
ଜୀବନ । ନାରୀର ସତୀତ୍ସ । ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ କ”ଣ ଘଟିଛି ତାର କହିବାର ନାହିଁ । ଆଖିର 
ଘଟଣାକୁ ବାଦ୍‌ଦିଏ ନାହିଁ । ନାରୀ ସ୍ପେହ ଓ ସୋହାଗବତୀ । ବିନା କାରଣରେ ବଜ୍ର ପଡ଼ିଲେ 
ବିବ୍ରତ ହୁଏ । ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ନାରୀର ମଧ୍ୟ ସେଇ ଅଧ୍କାର । ସେ ବି ପୁରୁଷର ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅତ୍ୟାଚାର, ଅନାଚାର ଦୁର୍ବଳତାକୁ କ୍ଷମା ନ ଦେଇ କଠୋର ହୋଇଉଠେ । ସ୍ବାମୀର 
ଚରଣାମୃତ ତାର ଏକମାତ୍ର ଧେୟ ବା ଶ୍ରେୟ ନୁହେଁ । ସେ ଚାହେଁ ନ୍ୟାୟ, ଅଧ୍କାର 
ଦକ୍ଷତା, ଏବଂ ସନ୍ତାନ ପାଳନର ଯୋଗ୍ୟତା ¦ ନାରୀ କେବେ ମଧ୍ୟ ସ୍ବାମୀର ନଂପୁସକତା, 
ଦୁର୍ବଳତା, ଆଳସ୍ୟ ତଥା ଚୋର୍ଯ୍ୟ ବୃତ୍ତିକୁ ପସନ୍ଦ କରେ ନାହିଁ । ସେ କର୍ମତପୂରତା ଓ 
ସ୍ବାମୀର ଆୟ ଦକ୍ଷତାକୁ ଆଦର କରେ । ସେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ଖଟେ । ତାର ତୃଟିପର୍ଣ୍ଣ 
ଢୀବନ ଦେଖୁଲେ ସେ ଧରିତ୍ରୀ ପରି ଉଗ୍ରମୂର୍ଭି ଧାରଣ କରେ । କଠୋରତା ପ୍ରକାଶ କରି 
“ଛାଡ଼ପତ୍ର ମାଗେ । ଉଭଭୟକୂଳ ଓ ସମାଜପତି ତଥା ବୃଦ୍ଧମହିଳା ମାନଙ୍କର ସମାବେଶ 
ହୁଏ । ଏଠାରେ ନାରୀ ବା ବୃଦ୍ଧାମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ॥ ପୂରୁଷ ବଞ୍ଚୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ଶରୀର ଦକ୍ଷତା ନାରୀ ଜାଣେ । ସେମାନଙ୍କ ମତାମତ ଉପରେ ଛାଡ଼ପତ୍ର ହୁଏ । ଥରେ 
ଦୁଇଥର ନାରୀ କ୍ଷମା ଦିଏ । ବାରବାର ଦୋଷ ଜଣାପଡ଼ିଲେ ସ୍ତ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ମାଂ 
ଘରକୁ ଚାଲିଯାଏ । ପରେ ଜ୍ଞାତି, କୁଟୁମ୍ବଙ୍କ ଗହଣରେ ଶାନ୍ତି ସମାଧାନ ହୁଏ । ସ୍ତ୍ରୀକୁ 
ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଛାଡ଼ପତ୍ର ଦେଲେ ସେ ଫେରସ୍ତ ଦିଏ, ତାକୁ ହରଜା ବା ବିବାହ ଖର୍ଚ୍ଚର ଟଙ୍କା 

ଛାଡ଼ପତ୍ର 


ଯୁବତୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଛାଡ଼ପତ୍ର ପରେ ପୂନଃ ବିବାହ କରେ । ପୂରୂଷ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ ନାରୀ 
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ଗ୍ରହଣ କରେ । ସମାଜ ବାଧା ଦିଏ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି, ତାର କର୍ମଫଳ ବୋଲି ତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରେ । ଯଦି କୌଣସି ଯୁବକ ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରେ ତେବେ ସେହି ସ୍ତ୍ରୀ ପରିବାର 
ମତ ନେଇ ଦିଅର ବା ମୃତ ସ୍ବାମୀର ସାନ ଭାଇକୁ ସ୍ଵାମୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରେ କିମ୍ବା 
ପିତ୍ରାଳୟ ଘରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଉନ କରି ଅନ୍ୟ ପତି ବରଣ କରେ । ଏପରିକି ସେ ହତଭାଗିନୀ 
ହେଲେ ବାରବାର ସାଧାରଣ ବିବାହ କରି ଚାଲିଥାଏ । ସ୍ଵାମୀ ମଧ୍ଯ ପତ୍ନୀ ପରେ ପତ୍ନୀ 
ଯଦି ହରାଏ ସେ ପତ୍ନୀ ପରେ ପତ୍ନୀ ଗ୍ରହଣ କରେ | ଯଦି କୌଣସି ବିଧବାର ଯୋଗ୍ୟ ପୁତ୍ର 
ବା କନ୍ୟା ଆଆନ୍ତିଓ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ଜୀବନ ବିତାଏ । ପାରିବାରିକ 
ମହତ୍ସ ସଂପଦ ଓ ଜଞ୍ଜାଳ ରକ୍ଷା ତାର କାମ୍ୟ । ସେ କୌଣସି ଅସଦାଚରଣର ପକ୍ଷପାତି 
ନୁହେଁ । ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଯୁବତୀ ସ୍ତ୍ରୀ ବିବାହ ନିଷିଦ୍ଧ । ସେପରି ଯୁବତୀ ମଧ୍ୟ ଧନ ଯଶର 
ଗୌରବରେ, ବଶବର୍ଭୀ ହେ'ଲୁ ବୃଦ୍ଧ ସ୍ଵାମୀ ବରଣ କରେ ନାହିଁ । ୧୫ / ୧୬ ବର୍ଷରେ ବିବାହ 
ହେତୂ ଆଦିବାସୀ ପତି୍‌ଝ 5 \ କୁଟୁମ୍ଭ ହୁଅନ୍ତି । ଏଣୁ ଅଭାବ ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ପକ୍ଷାଘାତରେ 
ସନ୍ତୁଳିତ ହୁଅନ୍ତି । ରୋଗ ଟା ିଶାକିରେ ପଡ଼ନ୍ତି । ସବ୍ରବେଳେ ଗୁଣି ଗାରିଡ଼ି, ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ୍ର ଓ 
ବଣର ଚେର ପତ୍ର ଜୀବନ ରକ୍ଷା କରିପାରେ ନାହିଁ । ବିଶେଷତଃ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ବା 
ପୂରୁଷ ଭୂତ ପ୍ରେତ ଡାହାଣୀ (ଟଣେହି) କୂ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ମାଟି, ଆକାଶ ପ୍ରଭୃତି ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୋର ରୋଗ ରୂପକ ଅଭିଶାପ ଦିଅନ୍ତି ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ । ଏଥ୍‌ରେ 
ନାରୀମାନେ ବେଶୀ ଭାଗୀଦାର । ତାଙ୍କର ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ପୂରୁଷଠାରୁ ବେଶି । 


ହଇଜା, ବସନ୍ତ ଆଦି ରୋଗକୁ ଠାକୁରାଣୀ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଫଳରେ ନାନା 
ପୂଜା ଓ ଯଜ୍ଞ ଆଦି କରନ୍ତି ସେ ଦିଗରେ ଗୁଣିଆ ଦିଶାରୀ, ଜାନୀ ଆଦି ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା 
ଫୁକା ଝରା ଆଦି କରି ବସନ୍ତି । ପହନରେ ଜିଛି ହୁଏ ନାହିଁ । ସେଇ ବିଶ୍ମାସ ରୋଗ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଶୋକ ସନ୍ତପ୍ତ କରେ । ସେ ବିଶ୍ଵାସୀ ନାରୀ ସମାଜ ପକ୍ଷରେ ବିଶେଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 
ଶିକ୍ଷା ଦୀକ୍ଷାର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ସଭ୍ୟତା ଦ୍ଵାରା ଯେପରି ବିଡ଼ମ୍ଭିତ । 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ସଂକ୍ରମିତ । 

ପରମ୍ପରା 


ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ ବିକୃତି ମଧ୍ୟ ରହିଛି । ଏହା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । 
ତେବେ ସେହି ବିବାହ ମଧ୍ୟରେ “ସଙ୍ଗୀ? ବାଛିବା, ଉଦୁଲିଆ, ପଇସାମୁଢ଼ି, ଘିଚା କନିଆଁ 
ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟ ରହିଛି । ମିଆଁ ବିବି ରାଜି” ହେଲା ପରେ ପରିବାର ପକ୍ଷରୁ ବିରୋଧ 
ଆସିଲେ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କର ସହାୟତାରେ ନବଦମ୍ପତଭ୍ତି ସଂସାର ତୋଳନ୍ତି । ତା ପରେ ସମାଜ 
ସାଧାରଣ ଭୌଜିଭାତ କରି ଆଶୀର୍ବାଦ କରେ । ତାକୁ “ଉଦ୍ରଲିଆ” ' କୁହାଯାଏ । ଜଣେ 
ଯୁବକ ଜଣେ ଯୂବତୀକ୍ର ମନୋନୀତ କରିଥାଏ । ଯଦି କନ୍ୟା ପକ୍ଷର ଲୋକେଏହା ବିରୋଧ 
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କଲେ ତେବେ ବେଳକାଳ ଉଦ୍ଚି ଅନ୍ଧାରିଆ ନିଛାଟିଆ ମୁହୁର୍ଉ ଦେଖ୍‌ ଯୂବତୀ ଭାବି ସ୍ଵାମୀ 
ଘରକୁ ଚାଲି ଆସେ । ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁରେ ବୂଢ଼ା ପୁରାତନମାନଙ୍କର ସମର୍ଥନ ଥାଏ |. ତା 
ପରେ ହୁଆହଟା ପାଟିତୃଶ୍ଡ ହୁଏ । ଶେଷରେ ସମାଜ ଗ୍ରହଣ କରେ । ତାକୁ କୁହାଯାଏ 
ପଇସାମୁଢ଼ି । ପରମ୍ପରା ହେଉଛି ଯେ ପୂରୁଷର ବାହୁ ଉପରେ କନ୍ଯାର ଭରସା । ଝିଅ 
ପିତାମାତାଙ୍କର କଠୋରତାକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦେଇ ପ୍ରଣୟ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ ପୂର୍ବକ ଜନ୍ମ ସାର୍ଥକ 
କରେ । ସେ ଧର୍ମକୁ ସାକ୍ଷୀ ଦେଇ ସ୍ବାମୀର ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାଗୀ ହୁଏ । କାରଣ : 
ପୁରୁଷର ଇଛାରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଆସିଥାଏ । ପିଚାମାତା ତଥା ଆମତ୍ମୀୟଙ୍କର ମୁହାଁସ କାଟି ପାଦ 
କାଢ଼ିଥାଏ । ଏଣୁ ସେଇ ଜୀବନକୁ ପର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବାକୁ ଦୃଢ଼ ପରିକର ଥାଏ । 
ପରେ ଆତ୍ମୀୟ ବନ୍ଧୁ ସାଦରେ ଗ୍ରହଣ କରି କଲ୍ୟାଣ କାମନା କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଘରଜ୍ଜାଇଁ 
ରଖୁବାକୁ ହେଲେ ଯୂବକ କିନ୍ତି ବର୍ଷ ଶଶୁର ଘରେ କାମ କରେ ।, କର୍ମ ଦକ୍ଷ ବୋଲି ଜାଣିଲେ 
ଝିଅର ସମ୍ମତି ନେଇ ବିବାହ କରାଯାଏ । ନଚେତ୍‌ ଶିଶୁପାଙ୍ଡ ମା ଳାୟନ କରେ ଯୁବକ । 
ସ୍ତ୍ରୀ ରତ୍ନ ପାଇବାକୁ ହେଲେ ଏପରି କଠୋର କର୍ରବ୍ୟଧ// କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଧବା-ପତିତା ପ୍ରାୟେ ଦେଖାଯାନ୍ତ ନାହିଁ। କିମ୍ବା ଦୀର୍ଘ ଦିନ 
ପତି ବିରହିଣୀ ଜ୍ଵଳନରେ କେହି ଜର୍ଜରିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ମାତ୍ର ସ୍ଵଗୋତ୍ରରେ ବିବାହ 
ନିଷେଧ । ଯେ କୌଣସି ନାରୀ ଲୋଭପରବଶ ହୋଇ ଜାତ୍ଯାନ୍ତର ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ପ୍ରଣୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ ବା ପଳାୟନ କଲେ ତାକୁ ବିତାଡ଼ିତ କରାଯାଏ । ସମାଜର 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହାକୁ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ ମରିଗଲା ପରି ମନେକରି ତାର ସ୍ଲୁତିକୁ 
ଜୀବନ୍ତ ସମାଧ୍‌ ଦିଅନ୍ତି । 


ନାରୀରତ୍ବ— 


ନାରୀର ଇଜ୍ଜତ୍‌ ହିଁ ପୂରୁଷ, ପରିବାର ଓ ଜାତିର ଗୌରବ । ଏଣୁ ଉଭୟ ପକ୍ଷରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । ବିବାହ, ବ୍ରତ, ଶୁଵିକ୍ରିୟା ତଥା ନବାନ୍ତ ପୌଷ ଉତ୍ସବ, ଟୈତ୍ର ପର୍ବ ଆଦି 
ରୀତିନୀତି ପରଂପରାରେ ନାରୀର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ୍ଣ । ନାରୀର ଅଜାଣତରେ ପୁରୁଷ 
ହାଟବଜାର ଓ ଚାଷବାସ କରେ ନାହିଁ । ଦୁଇଟି ମନର ସମ୍ମତି ହୃଦୟର ଉଚ୍ମ ଏଇ ସସଂରକୁ 
ସ୍ବର୍ଗୀୟ କରେ ପୁରୁଷର ଜିଦ୍‌ ସ୍ତ୍ରୀର ମନ ଆଗରେ ହାର ମାନେ । ବନ୍ଧୁ ଅତିଥ୍‌ ଆସିଲେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ଆନନ୍ଦରେ ସ୍ବାଗତ କ କରନ୍ତି । ନାରୀ କବାଟର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି ଫୁସ୍‌ 
ଫାସ୍‌ ଚୃଡ଼ିଶ୍ଦ ବା ସଂକେତ ଦିଏନାହିଁ । ସେ ଲଜ୍ଜା ହୀନା । ମାତ୍ର ସଂଯତ । ଅତ୍ରିଥ୍‌କୁ 
ଦେବତା ଜ୍ଞାନ କରେ । ସେ ଧୋବ- ଧୋବାଳିଆ ସାହେବି ଢ଼ଙ୍ଗ, ନାଲିଟୋପି ଦେଖ୍ଲେ 
ଘୃଣାକରେ । ମନରେ ତାର ଆଶଙ୍କା ଢାଗି ଉଠେ, ତାର ଧାରଣା ଯେ, ଏହି ନ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଠକି ନେବେ । ସ୍ବାମୀକୁ ଜେଲ୍‌ ଜୋରିମାନା କରିବେ, ଚା ବଗାନ ନୈଇଯିବେ । ଏପରି 


ଖା ୩୭ 
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ନାନା କଳ୍ପନା ସଭ୍ୟ ଜାତିର ଧୂର୍ଭ; ବିଶ୍ଵାସଘାତତାକୁ ଘୃଣା କରିଥାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ ନ୍ତିକୁ 
ବା ଶତୁ ବୋଲି ଧରିନିଏ । 


ମାଂ ଘରେ ଆଦିବାସୀ ୭ ଦିନରୁ ବେଶି ରହିପାରେ ନାହିଁ । ସ୍ବାମୀ ମଧ୍ଯ ରହେ 

ନାହିଁ । ଝିଅ ମଧ୍ୟ ବାପଘରୁ କୁଣିଆଁ ସ୍ଵରୂପ ଭାର ଧନ ମାନ୍ୟ ବା ବ୍ୟବହୃତ ଜିନିଷ ଦାବି 
କରେ ନାହିଁ । ସ୍ବାମୀର ମଧ୍ୟ ସ୍ତ ପ୍ରତି ପରୋକ୍ଷ ଇଙ୍ଗିତ ଥାଏ । କୁଟୁମ୍ଭର ଇଛାରେ କନ୍ୟାକୁ 
` ଭପହାର ଦିଆଯାଏ । ସବୁ ଆଦିବାସୀ ଗରିବ ନୁହନ୍ତି । ହେଲେ ସାମାଜିକ ପରଂପରା 
ବ୍ୟତୀତ ଏଯାଏ ରଟ୍ଚିଂନ୍‌ ଫିତାର ସଭ୍ୟତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କଲେଣି ସେମାନେ ସଂପ୍ରତି ପରଂପରାକୁ ଦୂରେଇ ଆଧୂନିକ ଲୋଭ ମୋହ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 
ହେଲେ । ତଥାପି ସେମାନେ .ନିଜସ୍ଵ ସଂସ୍କୃତି ଚେତନାରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । ସେଇ ନାଚଗୀତ 
ପରଂପରା ଘରେ ଘରେ,ଛି କେବଳ ପୂଢା-ପର୍ବଣ, ବ୍ରତ-ଶ୍ରାଦ୍ଧ ରୀତି ପରିବ ତ 


ଦା 


ହୋଇଛି । ଆଦିବାସୀର >) ଚେତନା ଏକା ମାତ ଭାଷା ଭିନ୍ନ | ସ୍ତୀମାନେ ଦଳ ଦଳ 
ହୋଇ ଫଳମୂଳ, କାଠପଝଂ୍ୀବି ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ବଣଜୁ ଯା'ନ୍ତି । ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ 
ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହୁଏ । ଖସି ଗପ କରନ୍ତି । ପୂଣି ମିଳିମିଶି ବଜାରକୁ ଯାଇ ହାଟ 
କରନ୍ତି । ମୂଲ୍ୟବାନ ବସ୍ତୁ ଶସ୍ତାରେ ବିକ୍ରି କରି ଆସନ୍ତି ଯେ ଯା'ର ଘରକୁ । ସନ୍ଧ୍ୟା ନଇଁ 
ଆସେ ଯୁବକମାନଙ୍କର ମେଳ ଆଖଡ଼ା ଦାଣ୍ଡରେ । ଝିଅମାନଙ୍କରେ ମେଳ ପଲ୍ଲୀ 
ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ । ପରଦା ପ୍ରଥା ନାହିଁ, ଖୋଲା ପ୍ରକୃତି ପରି ସେମାନେ ମୂକ୍ତ । 


କଳାୀକୂଶଳତା- 


ନାରୀମାନେ କୂଟାର ଶିଳ୍ପ ସ୍ଵରୂପ ଖଜୂରୀ ପଟି, ବିଡ଼ି ତିଆରି ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ଆଉ କେତେକ ଝାଡ଼ୁ, ଟୋକେଇ, ଫୁଲତାଟି ଆଦି ତିଆରି କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି । 
କେହି କେହି ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ମୂଲ ଲାଗିବାକୁ ଯାଇଥାନ୍ତି । ଏ ସମାଜରେ ପିଲାଖଝିଲା କେହି 
ବସି ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ କର୍ମ ତପ୍ୂର । ପେଟ ପାଇଁ ଚିର ଚଞ୍ଚଳ । ପଲ୍ଲୀବୂକୁ ସୁଶ୍ରୀ 
ବନାନୀ ମୁଖରିତ ହୁଏ । ବୟସ୍କା ନାରୀମ୍ବାନେ ଗୀତ ଗାଇବାରେ ବେଶ୍‌ ଉସ୍ତାଦ । ଅସରନ୍ତି 
ଗୀତ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରୁତି ସଂପଦ ହୋଇ,ରହିଥାଏ । ସ୍ତ୍ରୀ ଗାଇଲେ ପୂରୁଷ ସ୍ଵର ଧରେ । 
ବଡ଼ ଚମଜ୍କାର ଓ ରୋମାଞ୍ଚକର ସେହି ପରି ବେଶ । ସେମାନଙ୍କ ବିବାହ ସମୟରେ 
ନାଚଗୀତ ପାଦର ଲହତ୍ଢ ଯେ ନ ଦେଖୁଛି, ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ସେ ସବୁ 
ଯଦି ପରିମାର୍ଚିତ ହୋଇ ପାରନ୍ତା ତେବେ ନାରୀ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଭଣ୍ଡାର ଅକ୍ଷୟ ସଂପଦ ହୋଇ 


ରୁହନ୍ତା । ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜାତି ବ୍ୟତୀତ କାହାକ୍ର ସହଜରେ ଚିଶ୍ନାସ କରେ 
ନାହିଁ । > 
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କଳାପ୍ଲିୟତା— 


ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ସାଧାରଣତଃ ବଡ଼ କଳାପ୍ରିୟ ତଥା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରିୟ । ବଣର 
ବିଭିନ୍ନ ପତ୍ର, ଫୁଲ ଓ ଫଳ ହେଉଛି ତା'ର ଅଳଙ୍କାର । ସଭ୍ୟ ସମାଜର ବ୍ୟବହୃତ ସ୍ବ, 
ପାଉଡ଼ର, ରଙ୍ଗୀନ୍‌ ରିବନ ଓ କୃତ୍ତିମ ଅଞ୍ଜନ ତା'ର ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ସେ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବତୀ । ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶରେ ଶାରୀରିକ ଗଠନର ତାରତମ୍ୟ ଥ୍ଲେ ମଧ୍ୟ 
ସୀତା, ଶକୁନ୍ତଳା, ସାବିତ୍ରୀ ଦମୟନ୍ତୀ, ଉଷାର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଯୁବକର ସୁଠାମ୍‌ ଶକ୍ତ 
ଶରୀର ତାର ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ । ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ତାର ଗୃହକୁ ବେଶ୍‌ ସଜ୍ଚାଏ । 
ଗୋମୟ ବିଲୋପିତ ଗୃହ କାନ୍ଧ ବାଡ଼ରେ ଚିକ୍କଣ ଦେଖାଯାଏ । ସେ ଶିଳ୍ପୀ କଳାକାର ପରି 
କାନ୍୍ତରେ ଆଙ୍କେ ସଂକେତର ଦୂର୍ଗା, କାଳୀ, ଜଗନ୍ନାଥ, ପଶପକ୍ଷୀର ଚିତ୍ର । ତାର ମାନସିକ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କାନ୍ଧ ବଡ଼ରେ ରୂପ ନିଏ । ସେ ନିରକ୍ଷର । ମାଜର ପୂରୁଷ ଅକ୍ଷର 
ବିବର୍ଚିତ ସେ ସମାଜର ନାରୀ ଶିକ୍ଷା କଥା କଳ୍ପନା ଅସ 4/2 । ଅବଶ୍ୟ ପାର୍ଭାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରବେଶ ଫଳରେ ନାରୀ ପୂରୂଷ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଝି ଧତ କରାଇବାର ଉଦ୍ୟମ 
ଚାଲିଛି । ବଡ଼ ଅଳଙ୍କାର ପ୍ରିୟ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ଫୁଲ, ପତ୍ର, ମାଳି, କଉଡ଼ି ପକ୍ଷୀ ପର 
ପରିଧାନ କରେ । ବଣ୍ଡା, ନାଗା ରମଣୀ ଆଦିଙ୍କର ବେଶ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର । 


ଆଧୁନିକ ଚେତନାର ସୂଚନା 


ଅତୀତରେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନାନା ବିପ୍ବବ ଦେଖାଦେଇଛି । ସେ ବିପ୍ଲବ ମାଟି 
ଓ ରାଜା ପାଇଁ । ଗଣ୍ଡମାରୁ, ଭୂୟୀ ମେଳି, କନ୍ଧମେଳି, ମୁଣ୍ଡାମେଳି ଇତ୍ୟାଦି ସରଳ ଜାତି 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ରାଜାକୁ ଭଗବାନର ଅବତାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥ୍‌୍ଲା । ନେତା ବା 
ନେତ୍ରୀକୁ ଦେବତା ଆସନ ଦିଏ । ରାଜା ଶାସନ ଠାରୁ ଧକ୍କା ଖାଏ । ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୁଏ । 
ସାମନ୍ତବାଦ ତଥା ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ଶିକାର ହୋଇ ମାଟି ଜାତି ହରାଇଛି । କାଳକ୍ରମେ 
ସେସବୁ ମୂଳୋପ୍ଲାଟିତ ହୋଇ ସମାଜରେ ନୂତନ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଓ ତାର 
ସୁଯୋଗ ନେବାକୁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ତଥା ସମାଜ ଆଗେଇ ଆସିଲା । ଜାତୀୟ ଚେତନା 
ଦିଗରେ କୋରାପୁଟ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ । ବଣୁଆ ଅଥଚ ଆଦିବାସୀ ବୀର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ହସି 
ହସି ଫାଶୀଖୁଣ୍ଢକୁ ସ୍ଵାଗତ କରନ୍ତି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବରେଣ୍ଯ ଶହୀଦ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ । ମାତ୍ର 
ଆଜି କୋରାପୂଟର ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ । ଫଳରେ ବଡ୍ତାନାରୀ, କିଶୋରକୁ ବିବାହ କରି 
ପୁରୁଷ ସମାଜକୁ ଅସହାୟ କରି ରଖୁଛି । 


ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ସ୍ଵାମୀ ଓ ପରିବାର ତଥା ସମାଜ ଜଡ଼ତା ଭାଙ୍ଗି ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ 
ସବ୍ୂକିଛି କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରେ ନାହିଁ । ପିତୃପୂରୁଷଙ୍କର ଆଦେଶ ନିଦୈଶି ଓ ଉପଦେଶର 
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ସୀମା ଲଘଂନ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ସମାଜକ୍ର, ଧର୍ମକୁ (ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତା) ସାକ୍ଷୀ ରଖ୍‌ ପାଦ 
କାଢ଼େ। ଭୀମଦଭୁୟୀ ପ୍ରତି “ଚିନାମାଳୀ' ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଶେଷର ବଡ଼ 
ଭାଇ ଧରଣୀ ସହିତ ତା'ର ନିର୍ବନ୍ଧ ହୋଇଛି । ଏକଥା ଭୀମା ନିରବରେ ସହି ନେଇଛି, 
କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିନାହିଁ । ବରଂ ବଡ଼ ଭାଇର ବିପଦ ବେଳେ ଚତୁରତାର 
ସହିତ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି । ଏହା ଆଦିବାସୀ ଯୁବକର ଚାରିତ୍ରିକ ମହତ୍ଵ । ସେଇ ଭୀମ ନିଜର 
ସରଳତା, ଚତୁରତା, ବୀରତ ଯୋଗୁଁ ଏକ ରାଜକୂମାରୀର ମନ ଆକର୍ଷଣ କରି ପାରିଛି ! 
ସୁଯୋଗ ପାଇରଥ୍‌ଲେ ବି ବଳାଜ୍କାର କରି ନାହିଁ । ଆଦିବାସୀ ଚାରିତ୍ରିକ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଅସୀମ । 


ଅନ୍ୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କର କଥା ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ସେଇଆ । ସେ ଥରେ ଯାହାକୁ ଘୃଣା, 
ଅବିଶ୍ଵାସ କରେ, କିମ୍ବା ତାର୍‌. ଶତୁତା ନୀଚତା ଆଦିର ପରିଚୟ ପାଏ, ତାକୁ ସଶରୀରେ 
ତ ଦୂରର କଥା ସ୍ବପ୍ନରେ ସୁନା ଲେଉଟି ଚାହେଁ ନାହିଁ । ତାର ଦୋଷ ଦୂର୍ବଳତାକୁ ଯଦି କେହି 
ସନ୍ଦେହ କରେ ସେ ହୁ ଟି ରଣଙ୍କ ଆଗରେ କିମ୍ବା ତୁଳସୀ ଗୋବର ପାଣି ହାତରେ 
ଧରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ନ ଶପଥ କରେ ¦ ଏ ଭଳି ସାମାତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, ସଂକଳନ 
ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଦିବାସୀ ନାରୀର ସ୍ଥିତି ଓ ଧୃତି ଅନ୍ୟ ସମାଜରେ ବିରଳ । କିନ୍ତୁ 
ଆଧୁନିକ ସମାଜ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ଢୀବନ ପ୍ରତି ଲୋଲୁପ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରି ତାର ସୁସ୍ଥ 
ସୁନ୍ଦର ସ୍ବଚ୍ଛଳ ଜୀବନକୂ ଯେପରି କଳଙ୍କିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କଲାଣି, ସେପରି ରଙ୍ଗୀନ 
ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତାର ମଲାଟ ପ୍ରତି ଆକ୍‌ଷ୍ଟ ହୋଇ ଜାତି ଧର୍ମ -ଗୋତ୍ର “ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି 
ବିମୂଖ ହେଉଛି । ଫଳରେ ନିଜେ ହଢ଼ି ଆବହମାନକାଳର ନାରୀ ଜାତିର ମହାନ ସଂସ୍କୃତି 
ପରଂପରାକୁ କଳଙ୍କିତ କରୁଛି । ଏ ଦିଗରେ ଆଧୁନିକ ଯୂବକ ସମାଜ ସଚେତନ ହେବା 
ଏକାନ୍ତ ବିଧେୟ । - 
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ସମାଜ ସେବାରେ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀଙ୍କର 
ଭୁମିକା 


ମାନବ ସେବା ହି ମାଧବ ସେବା । ଏହି ଆଦର୍ଶକୁ ଜାତିର ପିତା ମହାମ୍ଭା ଗାନ୍ଧୀ, 
ଦେବଦୂତ ଯୀଶୁ, ପୁଣ୍ୟାତ୍ମା ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, ସନ୍ଧ କବି ଭୀମଭୋଇ ପ୍ରମୂଖ ଜୀବନର 
ଉତ୍ସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥୂଲେ । କାରଣ ଭାରତ ଏକ ପୂଣ୍ୟପୀଠ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ 
ତୀର ଉଦାର ଚେତନା, ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ, ଭାତୃଭାବ ତଥ. ତଖଧ୍ୟ “ସଂହତି ନେଇ ସେ 
ସମ୍ମାନିତା । ହିନ୍ଦୁ ଭାଷା-ଜାତି-ସଂସ୍କୃତିର ଭାରତ ବିଝିଣଂ; ୍ୟରେ ଏକତା ବଜାୟ 
ରଖୁଛି । ଯେହେତୁ ଓଡ଼ିଶାର ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସଟଷ୍ମ ଭାରତୀୟ ଜାତିକୁ ନୁହେଁ 
ବିଶ୍ବକୁ ମଧ୍ୟ ତାର ମହାନ୍‌ ନୀତି -ଦର୍ଶନ-ସଂସ୍କତି ଯୋଗୁଁ ଆକୃଷ୍ଟ କରୁଛି । ଫଳରେ 
କେତେକ ମନୀଷୀ, ମହାତ୍ମା, ଧର୍ମାତ୍ମା ଏଇ ମାଟିର ମମତା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇ ସର୍ବଧର୍ମ 
ସମନ୍ସୟତାର ମହତ୍ଵ ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ପ୍ରକଟିତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅଗଣିତ, ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ, 
ନିଷ୍ପେସିତ ଜନ ସମାଜକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଦିଗରୁ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଯେପରି ପୁଷ୍କଳ ମଞ୍ଜଳ ହୋଇ ଉଠିବ- ମଣିଷ ପରି ଜୀବନ ଯାପନ କରିବେ- ସେ 
ଦିଗରେ ଉଦାରବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ରାମକୃଷ୍ଣ ଜୀନ, ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁଙ୍କର ମଧ୍ୟ 
ମାନବ ସେବା ଯ଼ୂଗେ ଯୁଗେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବ୍ରଦ୍ଧ କରିଛି । ଏପରିକି ଯେତେବେଳେ 
ରାଜା ବା ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ବା ମୁଖ୍ୟ ସଂଚାଳନ ଦ୍ଵାରା ଜନସାଧାରଣ ଦୀନ ହୀନ ହୋଇଛନ୍ତି 
ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ହୋଇ ଲହୁଲୁହାଣ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ବିପ୍ଲବୀର ଆହ୍ଵାନରେ 
ଦେଖାଦେଇଛି ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବ । ଫଳରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବା ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ 
କରିଛି । ଦେଶ ଜଣ” ନହୋଇ ହୋଇଛି “ଗଣ”ର ! ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଫରାସୀ 
ବିପ୍ଳବ, ରଷ୍‌ ବିପୃବ ଭାରତର ମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଯେତେବେଳେ ନେତା ନେତୃତ 
ନିଏ, ସେବା ଭାବାପନ୍ନ ହୁଏ, ସେ ନିଜର ସୂଖ ସୌଭାଗ୍ୟକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇଥାଏ। 
ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜ ହିଁ ତାର ପରିବାର ମନେ କରେ । ତେଣୁ ଯୀଶୁ, ଗାନ୍ଧୀ, ଲେନିନ୍‌, 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ପରି ମନୀଷୀମାନେ ଆମର ଆଜି ପୂଜ୍ୟ । ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା, 
ଜନସେବା, ଶିକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଆମେ ବର୍ଝିତ, ଯେଉଁ ପରିବାର 
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ଆମ୍ମୀୟଙ୍କର ସ୍ଗେହ ମମତାରେ ଆମେ ପଲ୍ଲବିତ ସେଇ ଜାତି ବ୍ୟକ୍ତିଂମାଟିର ସେବା କରିବା 
ଏକାନ୍ତକାମ୍ୟ । କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ଦାନ ରାଜନୈତିକ ରଣ ନୁହେଁ ବରଂ ସେ ହେଉଛି 
ନୈତିକ ରଣ । ନୈତିକ ରଣର ପରିଶୋଧ କରାଯାଇ ପାରିବ, ତଦ୍ନୂରୂପ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ଜଣକର ସାହାଯ୍ୟ, ସହାନୁଭୂତି ପାଇଁ ସରକାରୀ ହେଉ ବା ବେସରକାରୀ 
ଭାବେ ହେଉ କିମ୍ବା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ପକ୍ଷରୁ ଯଦି ମଣିଷ ହୋଇଛି; ସେ ସେପରି ଅନ୍ୟକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ କରି ଦୁଃଖ ଦୂର କଲେ, ପ୍ରକୃତରେ ସେ: ନୈତିକ ରଣ ପରିଶୋଧ 
କରିପାରିବ । ନଚେତ ଯୂଗେ ଯୂଗେ ସେ ହେବ ସ୍ବାର୍ଥପର, କୃତଗ୍ଧ ସମାଜର କଳଙ୍କିତ 
ମଣିଷ ଆଉ କୁଳାଙ୍ଗାର । ନିଜର ସୁଖ-ଭୋଗ ବିଳାସ ବଶିବର୍ଭୀ ମଣିଷ ଜୀବନରେ 
କୌଣସି ରେଖାପାତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 


“ଗଲେଣି ତ ସଙ୍ଗନ୍ୟ କେତେକ ଜନ, 
କେ କେତେ ବାଛି ଝୁ 


ତେଣୁ କୀର୍ରି, ଦାନ, ସର ଗି ହିଁ ମଣିଷକୁ ମହତ କରେବଞ୍ଚାଇ ରଖେ । ସେ ମରି 
ବଞ୍ଚୁତଥାଏ ଜନମାନସର କାଳଜୟୀ ଇତିହାସରେ । ତେଣୁ ସିନା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଦାନୀ କର୍ଣ୍ଠ, 
ଯୁଧ୍ଷ୍ପିର, ରାମକୃଷ୍ଣ, ବ୍ର ଜୈନ, ବିବେକାନନ୍ଦ, ଗାନ୍ଧୀ, ଯୀଶୁ, ମହମ୍ମଦ ପରି ଧର୍ମପ୍ରାଣ, 
ସତ୍ୟସର୍ୟ, ଦେଶସେବୀ, ଜନସେବୀଙ୍କର କୀରିର ବାନା ଯାବତ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ରାର୍କ ରହିଛି । 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଭାଷାରେ 


“ମାନବ ଜୀବନ ନୃହଇ କେବଳ ବର୍ଷ ମାସ ଦିନଦଙ୍ଡ 
କର୍ମେ ଢୀଏଁ ନର କର୍ମ ଏକା ତାର ଢ୍ୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ।” ? 


ତେଣୁ ଏଇ ପଦ-ଗୀତକୁ ମନେ ରଖ୍‌ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଣିଷ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଆଦିବାସୀର ଜୀବନ ଅବହେଳିତ ଏବଂ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ଥୁଲା । 
ସେମାନେ ବନ ପାହାଡ଼ -ପର୍ବତ କନ୍ଦରରେ ବା ସମତଳ ପ୍ରଦେଶରେ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଭାବେ 
ଜୀବନ ଯାପନ କରି ସଭ୍ୟତାର ବହୁଦୂରେ ଥଲେ ! କେବଳ ରାମାୟଣର ରାମଚନ୍ଦ୍ର, 
ମହାଭାରତ ରାଜନ୍ୟ କର୍ମ ଚିହ୍ନି ଥ୍‌ଲେ-ଆଦରି ଥଲେ । ମାତ୍ର ସୁଯୋଗ ସୁବିଧା ବା ଗୁରୁତ୍ନ 
ଦେଇନଥ୍‌ଲେ ସଂଗାତ ବସି ରାମ ବିଭେଦ ଦୂର କଲେ ! ସଂହତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ଯାହା 
ପରବର୍ଗି ଯୂଗରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶବର” ସଂସ୍କୃତି ଭାତୃ-ମୈତ୍ରୀ ସଂହତିର ଚେତନା ନେଇ 
ନୀଳାଚଳ ସାଗର ଉପକଣ୍ଠରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । ସେ ହେଲା ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି । 
ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ସଂସ୍କୃତି ସିନା ସମସ୍ତ ଭେଦାଭେଦ, କଳହ, କପଟ, ପାପ, ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ଧ୍ବଂସ କରି ମାନବୀୟ ସେବାରେ ମାନବ ଜାତିର ଦର୍ଶନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା । ହେଲେ ସେ 
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ଜାତିର ଅଗଣିତ ଜାତି, ଶ୍ରେଣୀ ହେଲେ ତିରସ୍କୃତ, ଅବହେଳିତ po ସଭ୍ୟ । ଚାଲାକ 
ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥ, ଧନ ଲୁଣ୍ଠନ କରି କଲେ ପ୍ରତାରିତ ! ହେଲେ ଭାଷା 
କୋଠରୀ” ରେ ଦେଇଥ୍‌ବା ଆଲୋକର ମଣିଷ ସଭ୍ୟତାର ଅନ୍ଧାରରେ ରହିଲେ । ମଣିଷ 
ମଣିଷର ହିତାକଂାକ୍ଷୀ । ସେ ସେବା-ତ୍ୟାଗ-ସଂଗ୍ରାମ ଫଳରେ ଭାରତବୁ ମୁକ୍ତି ଦେଲା । 
ତାର କୃଷ୍କି-କୃଷି ଫେରାଇ ଦେବାକୁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଅବହେଳିତ ଜାତିକୁ  ମହାମାନବର 
ସାଗର ତୀରେ” ” ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବାକୁ ‘ଭାରତର ଭାଗ୍ୟ ବିଧାତା”, ତଥା ‘ଜନଗଣର 
ଅଧ୍ନାୟକ” ସମ୍ବିଧାନରେ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ସଂରକ୍ଷିତ କଲେ । ଫଳରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ମୁକ୍ତିସୂର୍ଯ୍ୟ ସମଗ୍ର ଜାତିକୁ ଆଲୋକିତ କରିବାରେ ଲାଗିଲା । ନାନା ଯୋଜନା ପରିକଳ୍ପନା 
ମାଧ୍ୟମରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଣ କରାଗଲା । ଅବଶ୍ୟ ବ୍ରିଟିଶରାଜ ବେଳେ ବଣ୍ମଆ ପାହାଡ଼ି, 
ଜାତିର ସେବା ପାଇଁ ମିଶନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ! ଶିକ୍ଷା ସହ ଆଧୁନିକ କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ । 
ସେମାନେ ନବ୍ୟ ଯୁଗର ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ସହିତ ମିଶି ପାଶ ସମ୍ମିଚଳନରେ କେତେକ 
ମସ୍‌ଗୁଲ ହେଲେ । ମାତ୍ର ବହୁ ଜାତି- ଗୋଷ୍ଠୀ ଶ୍ରେଣୀ ନିତ ଏସ୍ଟଛିଡି ପାରଂପରିକ ଜୀବନ 
ଧାରାରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେଲେନି । ଫଳରେ ଅଶିକ୍ଷା“ଅସଂସ୍କୃତି- ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧାକାରରେ ରହି 
କୃସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧବିଶ୍ନାସର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ରହିଲେ । ଆଦିବାସୀ ଏଯାଏ ପ୍ରାଚୀନ ଆଦିମ 
ସଭ୍ୟତାର କୋଳରୁ ମୁକ୍ତି ନେଇ ପାରିନି । ଆଦି ବାସୀ,ବଡ଼ ଉଦାର, କଠୋର, 
ପରପୋକାରୀ, ତ୍ୟାଗୀ, ସତ୍ୟସନ୍ଧ, ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞା, ଜିଦ୍‌ଖୋର ପୁଣି ସାହାସୀ, ନିର୍ଭିକ ଓ 
ବିପୁବୀ । ସେ ସ୍ଵାଭିମାନୀ, ଆମ୍ନିର୍ଭରଶୀଳ, ସ୍ଵାଧୀନ ଚେଟାଁ । ଅଳ୍ପକେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଭୋଗୀ, 
ବିଳାସୀ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଆଜି ଦରିଦ୍ର । ସତ୍ୟ କରିଛି ତ ଜୀବନ ଦେଇଦେବ । ଆଉ 
ଅବିଶ୍ବାସ କଲେ ଆଘାତ ପାଇଲେ ଜିଭ ପଛେ କଟିଯିଟ-ମୁଶ୍ଡ ପଛେ ଚାଲିଯିବ, ନଇଁବ 
ନାହିଁ । ସୁଦୃଢ଼ ପାହାଡ଼ ପରି ଛାତି -ଲୌହ ପରି ମମ ତାର । ସେ ବଡ଼ ସରଳ ଧର୍ମ 
ବିଶ୍ନାସୀ । ସେ ନାନା ଧର୍ମ-ଦର୍ଶନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି, ପୂଣି ଚାର ହାତରୁ ଚାଲିଯାଇଛି । ହେଲେ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତ -ନିର୍ଦ୍ଧ ଦର । ଅନୁରାଗ -ବିରାଗ ତାର ଜୀବନରେ ଚରିନ୍ତନତା ହିଁ ତାକୁ ଯାଜୂଲ୍ୟମାନ 
କରିଛି । ତେବେ ଆଦିବାସୀକୁ ଯୁଗୋଟିତ ହେବାକୁ ଥିଡ଼ିବ। ଡଃ ଆମ୍ବେଦକର, ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ପରି ମନୀଷୀ, ରାଞ୍ଟ୍ରନିର୍ମାତା, ସ୍ଵାଧୀନ ଚେତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ନୀତି ଉପଦେଶ ଅନୁସରଣ 
କରି ଆଜିର ଜାତି ସୁସମସ୍ୟା ସହିତ ସାମିଲ ହେମ଼ାକୁ ପଡ଼ିବ । ଆଦିବାସୀର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ 
ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସରକାର କୋଟି କୋଟି ଅର୍ଥ ବରାଦ କରୁଛନ୍ତି । ବହୁମୂଖୀ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୃତ 
କରୁଛନ୍ତି । ଏତେ ଯୋଜନା ଏତେ ଅର୍ଥ ସନ୍ତେେ ଏ ଜାତିର ସମୂହ ଉନ୍ନତି ହୋଇ ପାରିନି । 
ତାର କାରଣ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ଧର୍ମ -ଦର୍ଶନ-ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ଦୀକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତନା କାହିଁକି, 
ସେମାନେ ଆଦିବାସୀ, ଆଦି ମାନବସନ୍ତାନ ! ର ଦେଶ ଓ ଢାତି ପ୍ରନ୍ଚି ବେଶୀ ଦାୟିତ୍ବ 
ରହିଛି । ସରକାରଙ୍କର ଯୋଜନା ସହିତ କନମ୍ପାଧାରଣ ବିଶେଷକୁ ଆଦିବାସୀ ହରିଜନ 
“ ୪୩ 
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ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକ-ବ୍ଯକ୍ତି, ନେତାମାନେ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ ସହଯୋଗ କଲେ ଯୋଜନା 
ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ ହେବ, କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳ ହେବ । ଯେଉଁ କୃପଣମାନେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୃକ୍ତ 
ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସଚେତନ ହେବେ । ଆଦିବାସୀର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା ରହିଛି । ସହଜରେ ଜଣେ 
ସରକାରୀ ଜକର୍ମଟାରୀ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଭାଷା-ସଂସ୍କୃତି-ଚଳଣୀ ସହିତ ନିଜକୁ ପରିଚିତ 
କରାଇ ପାରିବ "ନାହିଁ । ଫଳରେ ଉଦାସୀନ ହେବ ବା କିଛି ନକରି ସବୁ କରିବାର ବାହାନା 
ନେବ । କିମ୍ବା ପ୍ରତାରଣାର ଶିକାର କରିବ । ଯାହା ଫଳରେ ପ୍ରକୃତ ଆଦିବାସୀ ବା 
ତଫସିଲଭୁକ୍ତ ଜାତି ସରକାରୀ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ନପାଇ ବଞ୍ଚୁତ ହେବ । ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆଦିବାସୀ ସ୍ବେଛାସେବୀ ଯୁବକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସତର୍କ ରହିଲେ ଏହି ଜାତିର ସମସ୍ୟା 
ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ । ସରକାରୀ ଚାକିରୀ ପାଇଲା ପରେ- ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ନିଜ 
ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଭୁଲି ଯ଼ାଉଛନ୍ତି 1: ସେମାନେ ଗିରିଜନ ବା ହରିଜନ ବୋଲି ନିଜର ଜାତି 


ଭାଇଙ୍କୁ ପରିଚୟ ଦେୟ a } ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସଂଜ୍ଞା, “ନାୟକ, ମହାପାତ୍ର, ପ୍ରଧାନ, 


ବେହେରା ସେମାନେ ଥା | ବା:ଅଣ ଆଦିବାସୀ ଚିହ୍ନିବା ଜାଣିବା ପଚାରିବା ମୁସ୍କିଲ୍‌ । 
ସୁତରାଂ ଜିଜ ଜାତି ଭାଇ ବି ସୂଯୋଗ ସୁବିଧାରୁ ବଞ୍ତ । ଆଦିବାସୀ ହରିଜନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଏତେ ପ୍ରଚାର ଏତେ ବିଜ୍ଞାପନ ହେଉଛି ଯେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଲୁକ୍କାୟିତ କରି ପରିଚୟ 
ଦେବାରେ କୁଣ୍ଠିତ । ମାତ୍ର ମନେରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଏହାଠାରୁ ମୂର୍ଖତା କଂଣ ହୋଇପାରେ ? 
ଯିଏ ନିଜର ଗୋଷ୍ଠୀ, ଗୋତ୍ର, ମାଟି, ମା'କୁ ଭୁଲିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ¬ ସେ କୃତଘ୍ନ ନୁହେଁ 
କି ? କେହି କେବେ ନିଜର ଙାତି ନେଇ ବଡ଼ ହୋଇନି । ନିଜର କର୍ମ-ଧର୍ମ-ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା 
ବଡ଼ । ନିଜଜାତିର ଏଏତିହ୍ୟ, ପରଂପରା ସଂସ୍କୃତି ନେଇ ଗୌରବ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଅନେକ 
ଆଦିବାସୀ ଯୂବକ ସ୍କୁଲ କଲେତ୍ରରେ ବୃତ୍ତି ପାଇଲା ପରେ ଏବଂ ଚାକିରୀ ପାଇଲାପରେ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତ । ବୃରି ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ ଚାକିରୀ ପାଇବା ଯାଏ ସେମାନେ ଅନୁନ୍ନତ । ସବୂ 
ପାଇଗଲା ପରେ ସେମାନେ ସଭ୍ୟ ତଥା ଆଧୁନିକ । ଏପରିକି ଯେଉଁ ପରିବାର ଅନୁଷ୍ଠାନ- 
ସଂସଦ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ତା' ଠାରୁ କଥା ସରଣ କରାଇ ଦେବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ଗତ 
ଫେବୃୟାରୀ ୨୫ ରୁ ୨୭ ତାରିଖ ୧୯୭୮ ମଧ୍ୟରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦ୍ଲାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଗୁଜରାଟ 
ବିଦ୍ୟାପୀଠ ଅହମଦାବାଦଠାରେ ଅଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଧାରାବାହିକ ଆଲୋଚନାଚକ୍ର 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା । ମେହେର କଲେଜ ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ଡଃ କେ.ଏସ୍‌. ଆର ମୂରିଙ୍କ ସହିତ 
ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଭାବରେ ୟୋଗ ଦେବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ଲାଭ କଲି । ସେଠାରେ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ, 

କଲେଜ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ଓ ଜନସାଧାରଣ ଯେପରି ଭାବରେ ଯୋଜନା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ରହି 
ସ୍ବେଛାସେବୀ ଭାବେ ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିର ସେବା କରୁଛନ୍ତି । ମନହେଲା ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତି -ଧର୍ମଂତ୍ରେବା ମନୋଭାବ ସେମାନେ ହିଁ ନେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
ଅନୁ ସରଣୀୟ ଓ ଅନୁ କରଣୀୟ । ଆଦି ବାସୀର ସେବା ହିଁ ପାପର ମୁକ୍ତି କୋରି 
୪୪ ଅନର ରା 
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ଡଃ ଏମ୍‌.ଏସ୍‌. ମେହେରା, ଶ୍ରୀ ଏନ୍‌.କେ ଶ୍ରୀକାନ୍ତ କହିଲେ ¦ ତେଣୂ ଯେପରି ପ୍ରତି ଗ୍ରାମରେ 
ପାନୀୟ ଜଳ, ରାସ୍ତାଘାଟ, ସୂଲ, କଲେଜ, ନିର୍ମାଣ, ଢଜମିଦାନ, ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତି 
ଜାର୍ଯ୍ୟାନୁସାରେ ସହଯୋଗ କଲେ ନିଷ୍ପେଷିତ ଜାତି ଜାଗ୍ରତ ହେବ । ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧବନିତା 
ଜାତି-ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଦ୍ରନିଆଁକୁ ଚିହ୍ନି ମଣିଷ ପ୍ରତି ଯେ ଭୋଗ କରିବେ । ଫଳରେ 
“ ଉତ୍ତିଷ୍ଠିତ ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରାପ୍ୟ କରାନ୍‌ ନବୋଧ୍ତ”? ବାଣୀ ସ୍ଵାର୍ଥକ ହେବ । ଏକତ୍ର ସରକାର 
ସହିତ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ମଧ୍ୟ ନାନା ଯୋଜନା ଆଜକୁ ୩୦ ବର୍ଷ ହେଲା କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । 
ସମ୍ଭିଧାନର ୪୬ ଧାରା ଅନୁଯାୟୀ ରାଜ୍ୟ ସରକାର ବହୁମୂଖୀ ଆଦିବାସୀ ଯୋଜନା ଗ୍ରହଣ 
କରି ଆମ ସମାଜରେ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ବଦ୍ଧ ପରିକର । ସମଗ୍ର ଲୋକ ସଂଖ୍ୟାର 
ଶତକଡ଼ା ୨୩.୨୧ ଭାଗ ଆଦିବାସୀ ଓ ଶତକଡ଼ା ୧୫.୦୮ ଭାଗ ହରିଜନ । 
ସେମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି ହିଁ ଜାତିର ଉନ୍ନତି । 


£ 

ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ୫୯ ହାରାହାରି ବାଳକ ଟହ” ନାଜ୍ାଳୟ, ୧୦ଟି ବାଳିକା 

ଉଚ୍ଚ ଆଶ୍ରମ ସ୍କୁଲ୍‌, ୬୦ଟି ମାଧ୍ୟମିକ ସ୍କୁଲ, ୩୬ଟି ସ୍କୁଲ, #୧ ୯୫ଟି ସାଧାରଣ ସଲ୍‌, 
୮୭ଟି ଚାଟଶାଳୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି । ତଥାପି ଶେଶ ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାର 
ଉଦ୍‌ବିଘ୍ବର କାରଣ । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରକୃତ ମହତ୍ତ୍ବ ନ ବୁଝିବା ଫଳରେ ସରକାରୀରେ ୪୦% 
ସଂରକ୍ଷିତ ସ୍ଥାନ ଥଲେ ମଧ୍ୟ ସୁଯୋଗ ନେଇ ପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ଯେପରି ପୁଣି ପୌଢ଼ ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଚାଲିଛି । ପିତାମାତା ଶିକ୍ଷିତ ହେଲେ ନିରକ୍ଷରତା ଦୂର ହେଲେ ସେମାନେ 
ନିଜ ପାଠ-ଶାଠ ଓ ଚାଟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୁଝିବେ । ତେଣୁ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ଯୂବକ, ସ୍କୁଲ 
କଲେଜ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଭୁମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ଛାତ୍ରୀମାନେ ନେତୃତ 
ନେବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ! ତତ୍‌ସଂଗେ ସମ୍ମାନିତ ଆଦିବାସୀ ଉନ୍ନୟନ, ଖାଉଟି ଦ୍ରବ୍ୟ ଓ 
ରଣ ଯୋଗାଇବା, ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ଯ ଉଚିତ୍‌ ଦରରେ ବହୁମୂଖୀ ସମବାୟ 
ଦ୍ଵାରା ସରକାରୀ କ୍ରୟ କରିବା, ଜଳ ସେଚନ ଯୋଜନା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଦିବାସୀ ଗରିବ 
ପରିବାରକୁ କୁକୁଡ଼ା, ଛେଳି ଯୋଗାଇବା, ଜମି ଦାନ କରିବା, ସଲ ଗୁଡ଼ିକର ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କୁ 
. ଅର୍ଥ ସାହାଯ୍ୟ, ପୁସ୍ତକ ବଣ୍ଟନ, ପାରଂପାରିକ ସପରିବାରମାନଙ୍କୁ ଆର୍ଥିକ ବା ଯନ୍ତ୍ରପାତି 
ଉପ କରଣ ଯୋଗାଇବା ଆଦି ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ସେ ଦିଗରେ ଠିକ୍‌ କାମ ହେଉଛି ଜି ନା 
ଯଦି ନହୁଏ କିପରି ସରକାରୀ କର୍ଚ୍ତପକ୍ଷ ସହିତ ଯୋଗଯୋଗ ରକ୍ଷା କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ 
ଗରିବମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ କରାଯାଇ ପାରେ ସେ ଦିଗରେ ଅବକାଶ ବା ଛୁଟିର ସୁଯୋଗ 
ନେଇ ଆଦିବାସୀ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ, ଛାତ, ନେତା ସମାଜ ସେବକମାନେ ତତ୍ପର 
ହେଲେ କାର୍ଯ୍ୟ ତଵରାନ୍ଧିତ ହେବ । ଆଦିବାସୀ ମୁହଁରେ ଭାଷା ପାଇବେ ଏବଂ - ଉନ୍ନତିର 
ଭରସା ପାଇବେ । ଯେଉଁ ଆଦିବାସୀମାନେ ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ଆଦିମି ଜୀବନ ଯାପନ 
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କରୁଛନ୍ତି, ବିଶେଷତଃ ବଡ୍ତା, ଢୂଆଙ୍ଗ, ପାହାଡ଼ି, ଭୂୟାଁ, ଲାଞ୍ଜିଆ ସଉରା, କୁଟିଆ କନ୍ଧ, 
ଡଙ୍ଗରିଆ କନ୍ଧ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଯୋଜନା ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ 
ଛକ ପଞ୍ଚାୟତ ଗୁଡ଼ିକରେ ଥ୍ବା ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଯୋଜନା 
ରହିଛି । କୋରାପୁଟ, କଳାହାଣ୍ି, ଫୁଲବାଣୀ, ଗଂଜାମ, କଟକ, ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, 
ବଲାଙ୍ଗୀର, କେନ୍ଦୁଝର, ମୟୂରଭଂଜ ଜନ ବହୁଳ ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସହିତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଦିବାସୀ ବନ୍ଧୁମାନେ ସହଯୋଗ କଲେ ନିଜର ଜାତି ଭାଇ ନିଜଠାରେ ଯେପରି 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରି ମନର ଜଥା ଖୋଲି କହିବ, ସେ ଅନ୍ୟଠାରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିବ । ଏଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରହରୀ ପରି କାର୍ଯ୍ୟକରି ରାଜନୈତିକ ମନୋଭାବର ଅଭିମୁଖ୍ୟ ନରଖି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥା ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ରଖିବା ଉଚିତ୍‌ । ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ପାଇ ପାରିବେ । ଆଜିର ସମାଜ ପରିବର୍ଭଁନଶୀଳ । ନାନା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିବର୍ଭନ 
ହେଉଛି । ଏଣୁ ! ସେସ୍‌ ଧାରାବାହିକ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ -ସମାଜ ଓ ଜଗତ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କୁ ପରିଚୟ £: ଆଁଇଁ ଆଦିବାସୀ ପଲ୍ୀର ପଞ୍ଚାୟତ ତାର ବା ସଭାଘରେ 
ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ କରି ନାଚ ଗୀତ ନୃତ୍ୟ ସହିତ ସଂପ୍ରତି ସମାଜ ତଥ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିନେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ନିଶାର ଅପକାରିତା, ଜନ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଯୋଜନା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଚାଷ 
ଉନ୍ନୟନ, ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ଘଟଣା, ଶିକ୍ଷା ଦିଆଗଲେ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଅନଗ୍ରସରତାର 
ନ୍ୟୁନତା ଭୂଲି ସମାଜ ସହିତ ତାଳ ଦେବେ । ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଯୁବକମାନେ ନିଜ ଲୋକଙ୍କୁ ସ୍ଵ।ଗତ କରି ବେ । ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବେ ସେମାନେ 
ସେତେବେଳେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସାମ୍ବିଧାନିକ ଅଧ୍କାର, ସ୍ଵାଧୀନତାର ମୂଲ୍ୟ ବରଝିବେ । 
ଆଉ ଶିକ୍ଷିତ ବନ୍ଧମାନେ କୋଠା ଘରେ ରହି, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ପଙଝ୍ଖା, ବିଜୁଳି ଆଲୁଅ ତଳେ ହସି 
ବସି ରହିଯା'ନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ବିରାଟ ଜାତି ହତାଶ, ନିରାଶ ହୋଇ ପଡ଼ିରହିବ । ଗୋଟିଏ 
ହାତରେ ତାଳି ବାଜେ ନାହିଁ । ଏଣୁ ଆଜିର ଶତ ଶତ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ, ଯୁବକ ଓ ଆଦିବାସୀ 
ନେତାମାନେ କେବଳ ସ୍ଵର ଉଠାଇ ନୀରବ ରହିବା ଉଚିତ ହେବନି । ୬୨ ପ୍ରକାର ଜାତି, 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପରିତାପର ବିଷୟ । ତେଣୁ 
ଆଦିବାସୀ ନେତା ଓ ଯୁବକ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାଭାଷୀ ମଧ୍ୟରେ ସଂହତି ମୈତ୍ରୀ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ 
କଲେ ସରକାରୀ ଯୋଜନା ମଧ୍ୟ ସାର୍ଥକ ହେବ । ସମସ୍ତ ଆଦିବାସୀ ଏଇ ମନୋଭାବ 
ନେଇ ସେବା କରିବ କାମ୍ୟ । ଏବଂ ଭାଗୀରଥୀ ପରି ଜାତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେଲେ 
ନିଜର ଅନୁଷ୍ଠାନ, ସଭାଗୃହ, ପଞ୍ଚାୟତ ପୁନର୍ଗଠନ କରି ଗ୍ରାମ୍ୟ କଳହ ଯେପରି ସମାଧାନ 
ହୁଏ, କୋର୍ଟକଚେରୀ ଧାଇଁ ବା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଟାଉଟର ଶିକାର ନହୁଅନ୍ତି ସେ ଦିଗରେ ବି ମଧ୍ୟ 
ଆମର ଭୂମିକା-ରହିଛି । ଅନେକ ହୀନମନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ କହନ୍ତି, ପଲ୍ଲୀ ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ 
ଆଣି ମତଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରି ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ହାସଲ କରନ୍ତି । ଏ ଦିଗରେ ସତର୍କ 
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ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ସମୂହ କଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରିବ । ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀରେ ବନ୍ଧୁର 
ମିଳନ, ନୂଆଖାଇଁ ପୁଷପୁନି, ଚଇତିପର୍ବ, ରଥଯାତ୍ରାର ପୂଜାପାର୍ବଣ ସହିତ ମାଦଳ, 
ଘୁମୁରା, ଛଉନୃତ୍ୟ, କର୍ମା ନାଚର ରୋମାଞ୍ଚ ପଲ୍ଲୀବୁକୁକୂ ମୁଖରିତ କରିବ । ଏବଂ ନିଜର 
ସଂସ୍କୃତି ଜାତି ଓ ଭାଷାର ଉଦ୍ଧାର ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ ହେଉ । ଯେଉଁ ଜାତି ନିଜର ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଚିହ୍ନି ନାହିଁ ସେ ଜାତି ବଡ଼ ହୋଇ ପାରେନା । ଆଜିର ସରକାର ମଧ୍ୟ ସମୂହ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସହଯୋଗ ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଶି କ୍ଷାଦୀକ୍ଷା-ଚାକିରୀର ସୁଯୋଗ 
ନେଇ ନିଜକୁ ଜଣେ ଜଣେ ଶାସନ ସେବକ ଭାବେ ଠିଆ କରିବାକୁ ଅନୁରୋଧ । 
ଯା” ଫଳରେ ଗାନ୍ଧୀ, ଜୟପାଲି ସିଂ, ବିନୋବା, ଜୟପ୍ରକାଶ, ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନର ଭାରତ 
ସାର୍ଥକ ହେବ । ତେଣୁ ଶେଷରେ ଏତିକି କହୁଛି ଯେ, ଆଦିବାସୀ ଯୁବକମାନେ ଏକଲବ୍ୟ 
ସାଧନାର ବ୍ରତ ନେଇ ବିର୍ସାମୁଣ୍ଡାର ଧର୍ମ ଧାରଣାରେ ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଶହୀଦ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ମଣ 
ନାୟକର ବୀରତ୍ୁର ସ୍ଵାଧୀନତା ମୁକ୍ତିର ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖ ଦୁଃଖୀ -ଯୋଗୀ ତ୍ୟାଗୀ 
ଆଦିବାସୀ କବି ଭୀମଭୋଇର ବାଣୀରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋ; ୍ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତିରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୁଅନ୍ତୁ । ଯେହେତୁ 


“ପ୍ରାଣୀର ଆରତ ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସହୁ 
ମୋ ଜୀବନ ପଛ ନର୍କ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ।”? 


ମଣିଷର ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାମାଜିକ ବିକାଶ ହେଲେ ତାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଧ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ 
ହେବ । ତେଣୂ ଯୁବକ ଅବଶ୍ଯ ତାର ତାରୂୁଣ୍ୟ ଶକ୍ତି ଦେଶ ଜାତି ପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ 
ଆହାନ ଦେଇଛି । 

ମୋର ମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ Not gold, but only man can make. A 
person, great and strong, men who for truth honours save 
stand fast offer long ନିଷ୍ଠା, ଆତ୍ମସମୀକ୍ଷା, ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ, ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିବାଦ 
ହିଁ ଜାତିର ଚରିତ୍ର । 


QUU 
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ସାହିତ୍ୟରେ ଶମିଶୁଂ ଓ ଆଦିବାସୀ ଶିଶୁର ନ୍‌ 


ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଓ ବିଦଗ୍ଧ ଶିଶୁ ସାହିତି୍ଯକ ଭଦ୍ର ମଣ୍ଡଳୀ ! ବିଶୁ ଶିଳ୍ପୀ, ତା'ର ସୁଦକ୍ଷ 
ହାତରେ ନିହାଣ ମୂନରେ ପଥରର ଦେହରେ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତିମା ଗଢ଼ିତୋଳିଛ । ଆମେ 
ଅଭିଭାବକ, ଆମେ ଶିକ୍ଷକ, ଆମେ ସାହିତ୍ୟିକ, ଆମରି ହାତରେ ‘ଶିଶୁ 'ର ଭାଗ୍ୟ । ସେ 
ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇ ପାରେନା । ଏଣୁ ଶିଶୁ ସଚେତନଶୀଳ ନର-ନାରୀ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ । ମଣିଷ ଅନେକ ସମୟରେ ଶିଶୁର ଦରୋଟି ହସ, ନିର୍ମଳ ରୂପ ଦେଖି ତା'ର 
ଦୁଃଖ ବେଦନା ଭୁଲିଯାଏ । ଜଟାଜୂଟ ଜଞ୍ଜାଳମୟ ଜଳନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନରେ ବି କୋମଳ 
ମତି ଶିଶୁକୁ ଅବଲୋକନ କରି ପାପ-ତାପ ଦସ୍ଧ ଜୀବନେ କ୍ଷ ଚୁନ୍ଦନର ପ୍ରଲେପ ଲଗାଇ 
ବସେ । ତେଣୁ କବି ଲେଖକମାନେ ଶିଶୁକୁ ଦେବତା ଝି 


ସ୍ଵଭାବ କବି ଗଙ୍ଗାଧରଙ୍କ ଭାଷାରେ : 
““ଶ୍ନିଶୁ ସରଳ ତରଳ ଗାନ 

ନବ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ ଜମଳ ଆନନ୍ଦ 

ଅମୃତମୟ ଅମୃତ ସୟ 

ଭସାଇ ନେଉଛି ଜୀବନ ।” ? ( ଅମୃତମୟ) 


ପ୍ରକୃତ କଥା । ସେଇ ସରଳ ଶିଶୁମାନଙ୍କର ଅସ୍ତଷ୍ଟ-ଖଣ୍ଡିଆ ଅପଭୁଂଶ ଗୀତ ଶୁଣିଲେ 
କାହାର ମନରେ କୌତୁହଳ ଜାତ ନ ହେବ । ଯେପରି “ ପାଣି ବରଷଇ ଥପଲ ଥପଲ୍‌ 
କେଶର ମାଇଲା ଗଜା”? ଶୁଣିଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୟସ୍କ ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଆନନ୍ଦ ଜାତ 
ହୁଏ ଏବଂ ତାକୁ ଗେଲରେ କୋଳ କରି ଚୂମା ଆଙ୍କି ଦିଏ । 


ବାସ୍ତବରେ ଶିଶୁ ହସିଲେ ଜଗତ ହସେ । ସେହିଁ ଜୀବନ ଆଶାର ପ୍ରତୀକ । ପୁରାତନ 
ଜୀବନ ଉପରେ ନୂତନ ଜୀବନ ହସି ଉଠେ । ସେ ନିତ୍ୟ ନୂତନ । ତା'ର ସଂସାର 
ଆନନ୍ଦମୟ । ସେ ଅମୃତର ପ୍ରତୀକ । ସେ ନିର୍ବିକାରରେ ଆଗେଇ ଆସେ । ସେ ପଦ୍ମ ପରି 
ସତେଜ ସୌରଭମୟ ଆଉ ଚିରଚଞ୍ଚଳ । ଯୂଗ-ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଶିଶୁର ଜୀବନବୀଣା ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ 
ହେଲେ ହତାଶମୟ ଜୀବନରେ ନବଦିଗନ୍ତ ଆଶାମୟ ହୋଇ ଉଠେ । ଏଣୁ ସମଗ୍ର ଜଗତର “ 
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ମାନବ ଶିଶୁକୁ ସ୍ବର୍ଗତଃ କବି ବୈକୂଣ୍ଠ ନାଥ ପଟ୍ଟନାୟକ ଆବେଗର ସହିତ ଆହାନ କରି 
କୋଳ କରିବାକୁ ଆକାଂକ୍ଷିତ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି ଯଥା— 

““କୁଗତର ଶିଶୁ ଆସ ଆସ ମୋର କୋଳେ 

ଆସ ଏ ବକ୍ଷେ ପୀରତି ସେନେହ ଭୋଳେ 

ଆସ ଆନନ୍ଦ ଆସରେ ଜୀବନ ଉଇଁ 

ସୃଷ୍ଟିର ଭାଷା ସକଳ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହସି ହସି ଯାଅ ଛୁଇଁ ।”? 

ଶିଶୁ ହେଉଛି ଦିବ୍ୟ ଶୋଭାର ପ୍ରତୀକ । ଶିଶୁ ହେଉଛି ଭାବୀ ବଂଶଧର । ତେଣୁ 

ଆସରେ ବକ୍ଷେ ସକଳ -ଜୀବନ-ଆଶା ! 


ଆସ ମୋ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ।ଲୋକ ଉଷା ! 


ତ 
ଛିନ୍ନ ଯେ ତାର ସେ ଝିଥଶେ ଯାଉ ଉଡ଼ି 
ସବୁ ବନ୍ଧନ ମରଣ ଭୟ 

ଅବହେଳା ଯାଉ ଖୋଲି । 


ଭଗବନାଙ୍କର ପବିତ୍ର ଅବତାର ହେଉଛି ଶିଶୁ । (ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୀନ-ଧନୀ ପ୍ରାଣରେ 
ସାଗରର ଜୋୋତ୍ସାୟିତ ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ହଳାହଳମୟ ଜୀବନ ପୃଷ୍ଠାକୁ ଅମୃତମୟ 
କରେ । ) 


ମାତ୍ର ସେଇ ଶିଶୁ ଯେତେବେଳେ ଜଟିଳ -କୂଟିଳ ସଂସାର ଶିକାର ହୁଏ । ଅଭାବ 
ଅନାଟନରେ ଚିତ୍କାର କରେ ! ଦୀନ -ଭିକାରୀ ପରି ଦାଶ୍ଡତର ପଥୁକ ହୁଏ । ରୋଗ, 
ଶୋକରେ ଅସହାୟ ହୋଇ ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ ଦେବ ଶିଶୁକୁ ନରକର ଅଭିସାର 
ହେଉଥ୍ବା ଦେଖି, ମାନବ ପ୍ରାଣ ଦୟାର-ଦାମିଶ୍ୟ, ସ୍ବେହ-ସହାନୂଭୁତି କରୁଣାରେ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇ ପଡ଼େ । କବି ମାନସିଂଙ୍କର କବି ପ୍ରାଣ ଚିଜ୍ରାରି ଗାଇଉଠେ । 


“ଦେବ ଶିଶୁ ଧାଛୀ ମୃତ୍ୟୁର ଅଭିସୀରେ ` 
କୁହ ଭଗବାନ ତୁମେ ନିଦ୍ରିତ କେଉଁଠାରେ ! 


ଶିଶୁ ସୃଷ୍ଟିରେ ଅମୃତମୟ ସ୍ରଷ୍ଟା ନୀରବ ରହିଲେ ଉକ୍ତ ଘନ ଘନ ପ୍ରଶ୍ବବାଣରେ 
ଶରବ୍ୟ କରେ । ପ୍ରାଣୀର ଆର୍ଉଁ ଦେଖି ସେ ଅସହ୍ୟ ହୋର ପଡ଼େ । ମାନବ ଶିଶୁର 
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pe ବେଦନା, ଶୋଚନୀୟ ଅବସ୍ଥା ଦେଖି ସେ କହି ଏବଂ ଭୀମ ଭୋଇଙ୍କ 
ସ୍ଵରରେ 


to 


“ “ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସହୁ 


ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କକେ ପଡ଼ିଧାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ।” ସତେ ଯେପରି 
ମାନବର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପତିତପାବନଙ୍କର ବାନା ଭାରି ହୋଇ ଉଠେ । ବଡ଼ଦାଣ୍ଡ ପ୍ରକମ୍ପିତ 
ହୁଏ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ସିଂହାସନ ଦୋହଲି ଉଠେ । ନର ହିଁ ନାରାୟଣ । ଶିଶୁ ହିଁ ଦେବତା । 
ସେ ହିଁ ଆଗାମୀ ଯୁଗର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଦ୍ରଷ୍ଟା ନାୟକ । 


ଯଦି ତା'ର କରୁଣ ଅବସ୍ଥା ଆମ ଆଖିରେ ବିସ୍ତିତ ହୁଏ | ତାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଜଣାପଡ଼େ -କେଉଁ ମାନବବାଦୀର ପ୍ରାଣ ଥୟ ଧରିବ £7 ମର ହବ । ଗଙ୍ଗାଧର “ ଉତ୍କଳ- 
ସେବକ ' କବିତାରେ ଆଦିବାସୀ! ଶିଶୁଙ୍କର ନିଚ୍ୟୁତୱ୍ଛି ପ୍ରଦାନ କରି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି 
ଆକର୍ଶଣ କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ କବି ଶିଶ୍ବର ସରଳ ତରଳ ଗାନରେ ଦିନେ ମୁଗ୍ଧ ହେଲେ ସେଇ 
କବି ଦୀନଦ୍ରଃଖୀ ଶିଶୁର ଜୀବନାବସ୍ଥା ଦେଖି ଶହାନୁଭୁତିଶୀଳ ହୋଇଉଠି ତା'ର ସରଳତାକୁ 
ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ଯଥା— 


““ନ୍ିନାକେତେ ଗଲେ ପୁଷପୁନି ହେବ 
ସେ ଦିନ ଦେଖିବୁ ପ୍ରାତେ 

ଛେର ଛେରା କଟି ବୁଲିବେ ପିଲାଏ 
ଥରି ଥରି ଶୀତ, ବାତେ, 

ଥୁବ କାତେବରୀ ହାତରେ ଟୁପୂଲି 
ଭୁଜନୀ ହାତରେ ବାଡ଼ି 

କେ ଥୁବ ଉଲଗ୍ନ ଭିଡ଼ିଥ୍ବ କେହି 
ମାଆର ପୁରୁଣା ଶାଢ଼ୀ । 

ଶାଢ଼ୀ ବେଢ଼ି ଥବ ବେର ପଦଯାଏ 2 
ବେକ ପଛେ ଥୁବ ଗଣ୍ଡି 

ଦୁଇ ପ୍ରସ୍ତ ଶାଢ଼ୀ ଚାରିପ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
ବେଢ଼ି ଦେଇଥ୍‌ବ ତଣ୍ଡି 
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କିଏ ବା ପିତାର କରିଆ ଖଣ୍ଡିଏ 
ଯା'ଥ୍ବ ଛଭ୍ତା ପୂରୁଣା 
ଅଧା ପିନ୍ଧା ଅଧା କେନେ ଦେଇ କାନି 
ଯୋଡ଼ି କରିଥ୍ବ ମଣା ¦ 
କେ ଛିଣ୍ଡା କରିଆ ପିନ୍ଧିଥ୍ବ, ଦୁଇ 
ତିନିଠାରେ ଦେଇ ଗଣ୍ଡି 
ଛେର ଛେରା ଲୋଭେ ଧରିବାକର ପୁଣି 


~~ 


ରାଜି କରିଥ୍‌ବେ ଅଣ 
“ମହା ଆନନ୍ଦରେ ହୃ ଜଳ ହୋଇ 
ଘର ଘରଂବିଲି ବୁଲି 


ଧାନ ଚାଉଳରେ ପୁରାଇ ଆଣିବେ 
ଯେ ଯାହା ଅଣ୍ଡି ଝୁପୁଲି ।” ? 


ଏହା ହେଉଛି ଶିଶୁର ଜୀବନ ! ସେ ଶୁଦ୍ଧ ପବିତ୍ର । ସଂସାର ମାୟା ଛଳନା - 
କପଟତାକୁ ପଙ୍କିଳ, କର୍ଦମାକ୍ତ କରେନା । ତେଣୁ ତା'ର ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଭିଭାବକର ଦାୟିତ୍ଵ । କେବଳ ତାହା ନୁହଁ, ସମାଜର ମଧ୍ଯ କର୍ରବ୍ୟ । 
ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତ ମମତା, ସ୍ବେହ-ସ ମ୍ମାନ ଦେଇ ଗଢ଼ିବାକୁ ହେବ ¦ ଖାଦ୍ୟ-ପେୟ-ବସ୍ତ- 
ଶିକ୍ଷାର ସମସ୍ତ ସୁଯୋଗ ଦେବାକୁ ହେବ । ଆମଠାରୁ, ଆମ ଯୁଗଠାରୁ କିପରି ଆଢିର ଶିଶୁ 
ସନ୍ତାନମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ ଯୋଗ୍ୟ, ଦକ୍ଷ, ଜ୍ଞାନୀ, ଚତୁର ହୋଇପାରିବେ । ସେଥପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଯନ୍‌ ନେବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ଯେ, କେବଳ ପିତାମାତା ସଚେତନ ହେବେ, ତାହା ନୁହେଁ । ଶିକ୍ଷକ 
ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ଧ ଗୁରୁଦାୟିତ୍ସ ରହିଛି । “ପିତାମାତା” ଜନ୍ମଗୁରୁ ହେଲେ ଶିକ୍ଷାଦାତା 
ହେଉଛି ଜୀବନଗୂରୁ । ସେ ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟ ପରି ସାମନ୍ତବାଦର ଶିକାର ନ ହୋଇ ଗୋଟିଏ 
ଶବର, ନିଷାଦ ବୋଲି ଘୃଣା ହେୟ ଜ୍ଞାନ ନ କରି ଅବହେଳିତ ଶିଶୁକ୍ର ମଧ୍ଯ ଆଦରି ନେଇ 
ବକ୍ଷରେ ଲେଉଟାଇ ନିବୃକରେ ବୋକ ଦେଇ ମଣିଷ ପରି ଗଢ଼ିବା ହେଉଛି ଧର୍ମ । ତେଣୁ 


ମାନବ ବ୍ୟବସାୟ ଗତ ନହୋଇ, ନିଜର ଶିଶୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେବଳ ତତ୍ପର ନହୋଇ 
୫୨ 4 7” 
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ସମାଜର ଦାୟିତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ତୁଲାଇବା ଉଚିତ୍‌ । ନଚେତ୍‌ ତା'ର ସମାଜରେ ଯେତେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭାଣ୍ଡ ଭାବେ ସୁବିଜିତ ହୋଇ ରହିଯିବ । ଜାତି କେବେ କାହାକୁ ବଡ଼ କରିନି । 
ବଡ଼ କରିଛି ବ୍ୟକ୍ତିର ସାଧନା ଓ ତା”ର ପ୍ରତିଭା । ତେଣୁ ଶିଶୁର ପ୍ରତିଭା ବିକାଶରେ ଜାତିର 
ଗୁରୁଜନ, ଜନନାୟକମାନଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ଭୂମିକା ଅଛି । ଆଜି ଆରୁଣି ଏ କଲବ୍ୟର ସାଧନା 
ସର୍ବବିଦିତ ! 


ସେହି ଶିଶୁମାନେ ଆଜି ସୃରଣୀୟ ହେଲେ । ଏଣୁ ବ୍ୟକ୍ତି ହାତରେ ଶିଶୁର ଜୀବନ 
ନିର୍ଭର କରେ । ନିର୍ମମ ଜନନୀ ହାତରୁ ଭୀଷ୍ଠ ରକ୍ଷା ପାଇ ଆଜି ପ୍ରାତଃ ସ୍ରଣୀୟ । ନିର୍ମମ 
ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ କଂସ ହାତରୁ ଦେବକୀ -ବସୂଦେବ ସଂତାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଗୋପରେ ବଢ଼ି 
ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର କଲେ । 


ଏଇ ଶିଶୂ ହିଁ ଦିନେ ହୋଇଛି ବୃଦ୍ଧ, ଯୀଶୁ, ଗି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଗାନ୍ଧୀ, 

ଗୋପବନ୍ଧୁ, ବିବେକାନନ୍ଦ । ଶିଶୁ ହସିଲେ ଜଗତ ହସିବ ଏ ଶୁ କାନ୍ଦିଲେ ଜଗତ କାନ୍ଦିବ, 
ଶିଶୁର ହସ ହିଁ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଆନନ୍ଦ ଜାତ କରେ । ଆମର ଚାରିଆଡ଼େ ଥବା ରୁକ୍ଷ, କର୍କଶ 
ଜଗତକୁ ଶିଶୂଜୀବନ ମଧୂମୟ କରି ତୋଳେ ! ଇଂରେଜୀ କବିଙ୍କ ମତରେ "Blessed 
be childhood which brings something of heaven into the midst 
of our rough earthlines" ସୁତରାଂ ଶିଶୁର ସୁରକ୍ଷା ଜାତି ତଥା ଜାତୀୟ 
ସରକାରଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ॥ କେବଳ ଜାତୀୟ ସେବା ସଂସ୍ଥା ନେହେରୁ ଯୁବକ 
କେନ୍ଦ୍ର କେତେକ ସରକାରୀ ବେସରକାରୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଜରି ଆରେ ଅଗଞଷ୍ଟପନ୍ଦର, 
ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସ, ଶିଶୁ ଦିବସ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ପୁଣ୍ୟ ଦିବସରେ ହିରଜନ ଗିରିଜନ ବା 
ସ୍କୁଲ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ମିଷ୍ଟାନ୍ନ ବଣ୍ଟନ ବା ଦରିଦ୍ରନାରାୟଣ ସେବା ସ୍ଵରୂପ କିଛି ଉତ୍ତମ 
ଖାଦ୍ୟ ଦେଲେ ଆମର କର୍ଉବ୍ୟ ସଂପାଦିତ ହେଲା ବୋଲି ମନବୋଧ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। 
ଆଜିର ଯେଉଁ ତତ୍‌ ପରତା ଦେଖା ଯାଇଛି, ସେହି ଯନ୍‌ -ଶିକ୍ଷା ସୁଯୋଗରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥଜଡ଼ିତ ନ ରହି ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବରେ ମାନବ ସେବାହିଁ ପରମ ଧର୍ମ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ଅଗଣିତ ଶିଶୁ ଆଶା ଆଶ୍ମାସନାର ସୁଯୋଗ ପାଇ 
ପାରିବେ । Nn 


ଆପଣମାନେ ଜାଣନ୍ତି, କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ପୁତ୍ର କନ୍ଯା 
ସମାଜର ସମସ୍ତ ସୁଯୋଗ ପାଇବା ପରିବର୍ତେ ଗ୍ରମାଞ୍ଚଳରେ, ଛଣ, ପାହାଡ଼ଂ ପାଦ 
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ଦେଶରେ, ସହର ନଗରତଳିରେ ରହୁଥ୍ବା ଶିଶୁମାନେ ଏବେ ବି ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚ୍ତ । 
ସେମାନେ କରର୍ିମାକ୍ତ, ପଙ୍କିକ । ଚାରି ଆଡ଼େ ବି ଭୟ ଗନ୍ଧ ମଦ-ଜୁୂଆର ବ୍ୟଭିଚାର 
ନିତିଦିନିଆ ଅଭିନୟ-କଳି ଗୋଳ -ସଂଘର୍ଷର ବିବାଦୀୟ ବିଭୟତା ମଧ୍ୟରେ ଦେବ 
ଶିଶୂଳରକର ଅଭିମୂଖେ ଟାଣି ହୋଇ ଯାଉଛି । ନାନା ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଶୋକରେ 
ଜର୍ଚ୍ରିତ । ଦୀନ ହୀନ ଜୀବନର ରଥ ଚକ ତଳେ ଚାପି ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ସଂତାନକୁ 
ଏନ୍ସଡ଼ିଶାଳରୁ ହରାଇଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ପେଶି ହୋଇ ଅକାଳରେ ସ୍ଵାମୀ 
ହରାଉଛି ପନ୍ନୀ । ପନ୍ନୀ ହରାଉଛି ସ୍ଵାମୀ । ଶିଶୁମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ପସାଚ ଭିସାରୀ । ଚୋର, 
ଚୋଠା, ଚୃହାଡ଼, ଏବଂ ଶେଷରେ ମଦର ଦେହସା, ପାର୍ବିତୀ ଗିରୀ ପରି ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥୀ । 


ସେଥପାଇଁ ଦାୟୀ କିଏ ? ପିତା ମାତା ନା ସମାଜ । ତେଣୁ ସମାଜ ହାତରେ ବ୍ୟଭ୍ତିର 
ଜୀବନ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ଫଟ ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ, ଜଣେ ଦୀନ ଥାଇ କୁଟ-କପଟ ବିଦ୍ୟାରେ 
ଧନୀ ହେଉଥ୍‌ବା ବେଳେ, ଜ୍‌ ରଳ, କର୍ମଠ, ସାରୁ ହେଉନି ଦୀନ-ହୀନ, ହେୟର 
ପାତ୍ର । ଯା ଫଳରେ ତା'ର ଶିଶୁ କନ୍ୟା-ପୂତ୍ର ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତାର ବହୁ ଦୂରେ ଯା'ର ପେଟ 
ପାଟଣା ପାଇଁ, ଦାନା ପାଣି ପାଇଁ ବିନ ତମାମ୍‌ ଚିନ୍ତା ତେଲ ଲୂଣ ଦୁନିଆଁ ନେଇ ଯିଏ 
ବ୍ୟାକୁଳ, ତାର ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ମନ କିପରି ସୁସ୍ଥ ରହିବ ? ଶିକ୍ଷା ପାଇବ !! 


ଶିଶ୍ର ସାହିତ୍ୟ : (୧) ଭାଷା ( ୨) ଉପଭାଷା, ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରମ୍ପରା ରଜ, 
ଛେରଛେରା, କର୍ମା (୩) ଜଢାତୀୟସଂହତି (୪) ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ (୫ ) ବିଜ୍ଞାନ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଂଙ୍ଗୀ ( ୬) ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ବାଣୀ ଓ ଜୀବନୀ ( ୭) ଶିଶୁଲେଖାରେ କିଶୋରମାନଙ୍କର 
ଲେଖା । 


ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଉପରେ ଆପଣମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରୁଛି । ଶିଶୁମାନଙ୍କର ମନ ପାଇଲା ଭଳି ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯ ସମିତି ପକ୍ଷରୁ ଶିଶୁଲେଖା” 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ସମସ୍ତେ ଶିଶୁଙ୍କର ପକ୍ଷରେ ଆଦରଣୀୟ ହେବ । ଏଇ ପତ୍ରିକାରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତର ଭାଷା, ଶବ୍ଦ ନେଇ ଲେଖାପ୍ରକାଶ କଲେ ବେଶୀ ଆଦରଣୀୟ 
ହେବା ତ ନିଶ୍ଚିତ । ମାତ୍ର ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍ତିର ସଂହତି ରକ୍ଷା ହେବା ଅନେକ 
ସମୟରେ ଶିକ୍ଷା, ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନକୁ ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ ଗ୍ରହଣ କରି ମଦ 
ବା ହାଖ୍ଷିଆକୁ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ପରଂପରା ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ସରଳ 
ଶିଶୁମନରେ ଏଇ ଜାନି ପ୍ରତି ଘୃଣା ବା ହେୟ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ନିଶ୍ଚିତ । ଏଣୁ ମଦ ଆଦି 
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ନିଶା ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଧେୟ ନୁହେଁ । ସେ ହେଉଛି ଏକ ସଭ୍ୟନିଷ୍ଠ ବା 
ବିଳାସପାତ୍ର । 


ସମ୍ବଲପୁରୀ ‘ଉପଭାଷା' ଆଦିବାସୀ ଭାଷା, ପରଂପରା, ନେଇ ଶିଶୂଲେଖା ବା 
ଶିଶୂ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ସମୃଦ୍ଧ ହେଲେ, ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ପରମ୍ପରା, ଜାନିଯାତ୍ରା-କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, 
କାହାଣୀ ରୂପାୟିତ ହେଲେ ଶିଶୁର କୋମଳ ମନ ଓ ପ୍ରାଣରେ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରିବ । 
ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ବା ମାଂ ହିଁ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟ ବା ଘରର ପ୍ରକୃତ ଗୃହିଣୀ । ପିତା ଅପେକ୍ଷା 
ନାରୀର ଭୂମିକା ଗୂରୁଚ୍ୃପୂର୍ଣ । ତା? ଉପରେ ଶିଶୂ ସଂତାନର ଦାୟିତ୍ସ ନିହିତ । ଏମାନେ 
ଦରିଦ୍ର ଥ୍ବା ହେତୁ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ଆକ୍ୃଷ୍ଣ ନହୋଇ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସ୍ଥିତିର ଯତ୍‌କିଞ୍ତ୍‌ 
ସମାଧୀନ ପାଇଁ ଛୋଟ ଶିଶୂମାନଙ୍କୁ ଗାଇ, ଛେଳି ଜଗିବା, ଗୋବର ଗୋଟାଇବା, ମହୁଲ, 
ଚାର ଫୁଲ ଫଳ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ବା ବିଡ଼ି ପତା ତିଆରି ଙ୍କ ନାମର ନିୟୋନିତ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏଣୁ ଶିଶୁମାନେ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପରେ ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ କରି ନ ଞ୍କ୍ଛନ ଗୁ୍ତରୀଣ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ 
ବ୍ୟସ୍ତ ରୁହନ୍ତି । ଫଳରେ ପିତାମାତା ଶିଶୁର ଜୀବନ ଏକ ଗଡ଼ ଡାଳିକା ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯରେ 
ଗତି କରି ଚାଲେ । ଯେହେତୁ ସେମାନେ ପେଟପୁରା ଖାଇବାବ୍ର ପାଉନାହାନ୍ତି, ପୁଷ୍ଜିସାର 
ଖାଦ୍ୟ ସ୍ଵପ୍ନ । ଆଜିର ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ଜଣା ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେମାନେ ଅକାଳ 
ବିୟୋଗରେ ଶିକାର ହେଉଛନ୍ତି । ବୃଝିବା ଭଳି ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହି ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ । ଏ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର କଲେ ଶିଶୂର ସୁରକ୍ଷା ହିଁ ଜାତିର ସୁରକ୍ଷା । 


ଏଣୁ ଶିଶୂର ତରଳ ସରଳ ମନକୁ ଛୁଇଁଲା ଭଳି ସାହିତ୍ୟ କବିତା ଲେଖିବାର 
ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୂଗର ସ୍ରଷ୍ଟା ଗୋଦବରୀଶ, ନୀଳକଣ୍ଠ, ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, ମଧୂସୂଦନ 
ରାଓ, ନନ୍ଦ କିଶୋର ବଳ, ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ର ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ । ଏହାଙ୍କ ପରେ 
ଫତୁରାନନ୍ଦ, ସୁନୀଲ ମିଶ୍ର, ମହାପାତ୍ର ନୀମଣି ସାହୁ, ଉଦୟ ନାଥ ଷଡ଼ଙ୍ଗୀ, ରମ୍ଯ 
ରଚନା, ବ୍ୟଙ୍ଗ ଗଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ରଚନାରେ ମଧ୍ଯ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ । ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ କଳ୍ପନା 
ବିକାସ ଅପେକ୍ଷା ସମାଜର ମଣିଷର ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବରେ ସ୍ଟରଣୀୟ । 


ତା ବ୍ୟତୀତ, ସମ୍ବଲପୂର ଉପଭାଷା ଏକ ସମୃଦ୍ଧ ଭାଷା : ଯାହାର ପରମ୍ପରା, 
ସଂସ୍କୃତି ସହ ଲୋକଗୀତ, ମୌଖ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ସମୃଦ୍ଧ । ଲୋକଗୀତ ହିଁ ଶିଶୁ 
କିଶୋର ମନରେ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରି ଢାତୀୟ ମୈତ୍ରୀକୁ ବାନ୍ଧି ରଖେ । ଏହାର 
ଗଭୀର ଗବେଷଣା ହୋଇ ନଥ୍‌ବାରୁ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଜନ୍ତ ସମାଜ ପକ୍ଷରେ 


୫୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 
é é 


r 


CRORE OTTO OT OO DG HOO COL OOO 0 GOGO OR NOC GOL DOC OOS OO PL PO ORG LG OO NG OGL DOC Oo ODO e CUO PLO OL GOO POT TD Poo O POC i 
ଗୃହୀତ ହୋଇ ପାରିନି । ସମୟ ଅସମୟରେ ସେଇ ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ, ଭାଷା ଶୁଣି, 
ପ୍ରଦେଶରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତର ବଂଧୂମାନେ ହସନ୍ତି । ମାତ୍ର ତା'ର ମର୍ମ ଧର୍ମ ଏପରି ରୂଚି ଯେ, 
ଖାଇଲେ, ଚାଖିଲେ, ସୂଦିଲେ ମୂଷ୍ପ, ଚକିତ, ବିଭୋର ହେବେ । କେତୋଟି ଉଦାହରଣ 
ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ । 


““ଗରରିଆ ଉପରେ ଗଡ଼ 

ମତେ ଛାଡ଼ି କରି ଓଡ଼ିଶା ଗଲୁରେ ଜାରଆଁଲା 
ଧନ ମୋର ନିଶ୍ଵାସ ପଡ଼ୁରେ ।” 

ନାଇଁ ଗାଧ୍‌ ପିଲା ଥର୍‌ ଥର୍‌ 

ଧାଇଁ ଧାଇଁ ଲୋକ କୁନିଆ ଘର 

ଗୁନିଆ ଏକ କହି 
ଆଇଲା ଗୂନିଆ 3 
ଦେବତା ବାହାଲେ ପାଲୋ ପଲୋ 
ତିନି ମାଇଲ ଡେଙ୍ଗ ପିଟା 

ଜହ୍ମା ଘରେ ତାଲା ପିଟା । 

ରୂପା ବାଗେଇ ଦିଶୂଥୁମି 

ଛୁଇଁ ଦେଲେ ଗଲା ।( ୧) 


ଏହାର ଭାଷା ଯେମିତି ରସବନ୍ତ । ଏହାର ଭାବ ସେପରି ମାର୍ମିକ । ଶିଶ୍ରର ସଂସାର 
ଓ ପ୍ରବୀଣର ସଂସାରକୁ ଶିଶୂସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକ ସାହାଯ୍ୟର ଧର୍ମ, ଜୀବନକୁ ମଧୁମୟ 
କରେ । 


ଶିଶୁସାହି ତ୍ୟ : ଶିଶୁର ସଂସାର ବିଚିତ୍ର ॥। ସେ କୋମଳ , ତା'ର ହସ ଖୁସିର 
ଦୁନିଆଁରେ ତା'ର ମାଂ ହିଁ ଏକମାବ୍ର ଭରସା । ତା'ର ସମସ୍ତ ଜଞ୍ଜାଳ, ବୋଝ୍‌ର ପାତ୍ରୀ । 
ସୁକୋମଳ ଶିଶୂମାନଙ୍କୁ ସ୍େହଶୀଳ ଜନନୀ କେତେ ସ୍ବେହରେ ଆଦର କରେ | ଖୁଆଇ, 
ଶୁଆଇ ଦିଏ, ଅବୁଝା, ଅଝଟ ମନକୁ ଭୂଲାଇ ପ୍ରବୋଧନ ଦିଏ । ଏତିକି ବେଳେ ଗୁଣ୍ଧ ଗୁଣୁ 
ଗୀତ ଗାଏ । ମୀ ହିଁ ଗୀତ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦ୍ୟ ଜନନୀ । ମା'ର ସେଇ ସ୍ଵର ହିଁ ସରସ୍ବତୀର 
ବୀଣାର ଝଙ୍କାର ରୂପ ନେଇଛି । ତେକେ ମାଁ କେତେ ପ୍ରକାର ଗୀତ ଗାଏ । କେତେ ପ୍ରକାର 
ଭାଷା ପ୍ରକାଶ କରେ ଶିଶୁ ଶୁଣି ଶୁଣି ସୁ ତିରେ ମନେ ରଖେ। ଝିଅ ବୋହୂ ହୋଇ ମାଁ 
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ହୁଏ । ପୁଣି ସେଇ ଗୀତ ନିଜେ ଗାଏ । ନାରୀର ସୃ ତି ଶକ୍ତି କେତେ ତୀଷ୍ଷ୍ର । ବହୁ ଅଲେଖା 
ଗୀତ ରହିଛି । ବିବାହ ନାଚ, ଯାନି ଯାତ୍ରା ବେଳେ ଗୀତ ଗାଇ ନାଚନ୍ତି । ମାଂ ତା'ର 
ସଂପର୍କ ଶିଶୁକୁ ଯନ୍‌ ଦେବା ବେଳେ ଗୀତ ଗାଏ । ଏବଂ ଶିଶୁକ ନଚାଏ । 


“ମାଂ ସି ଝୁଣି ନୁ ହାଦୁ ଚୂଡ଼ି ଆନ୍‌ 
ବିଭି ପୂତ୍‌ ବା ଡ଼େକେ ନୂଡ଼ ଜତ୍‌ ଆନ।” 


ସଂଧ୍ୟା ଆସନ୍ନ ପ୍ରାୟେ ! ଶିଶୁଟାକୁ ଶିମ୍ବ ବାଡ଼ିରେ ଶୁଆଇ ଦେଇ ଅଗଣାକୁ 
ଗୋବରରେ ଲିପି ପରିଷ୍କାର କରେ । ଲୋକଗୀତ ଓ ମୌଳିକ ସାହିତ୍ୟର ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ 
ଲୋକ କାହାଣୀ, କିମ୍ବାଦନ୍ତୀ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇ ଆସିଛି ¦ ଶିଶୁ ଗୀତରେ ଶିଶୁମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷା 
କଳ୍ପନା ଶକ୍ତିର ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ସୃ ତି ଶକ୍ତିର ପ୍ରତାରଣା ବଢ଼ିଥାଏ: ନ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟକମାନେ 
ଆକାଶବାଣୀରେ । ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରଚାର କଲାବେଳେ ଗା କଲା ବେଳେ ସମଗ୍ର 
ଜାତିର ଭାଷା, କଥା, କାହାଣୀ, ଶହ୍ଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖିବାର କଥା । ଚାଁଟି ବା ପିମ୍ପୁଡ଼ି, ଗୋଟିଏ 
ଶବ୍ଦ ହେଲେ ରାଜ୍ୟ ଭେଦରେ ସେଇ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ଅଲଗା ¦ ଏଣୁ ଡେବରୀ, ଭୂଜନୀ, 
ଟୁପୂଲି, କରିଆ ଶବ୍ଦ ଗଙ୍ଗାଧର ଯେପରି ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ସେପରି ଗେଲ୍‌ପି, ଥଥିନା, 
ଲେଦା, ଲେଦି, ଝୁମୁରା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ ହେଲେ ଶିଶୁ ମନରେ ଶହ ଭଣ୍ଡାର ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେବ। 
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ହାତରେ ବାଉଁଶନଳୀର ହୁଜା : ବନବାସିନୀ 


css teesr esas t rts 
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ସମ୍ଲପର ଅଞ୍ଚଳର ଡାଲଖାଇ ଲୋଚସାହିତ୍ୟ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ୟ 


ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରିୟ ଆମୋଦମୟ ` ନାଚ । 
ସଙ୍ଗୀତର ଲହର ମନକୁ ପ୍ରାଣକୁ ପୁଲକିତ କରେ । ଗାଁ ଦାଣ୍ଡରେ କିମ୍ବା ଗାଁର ଶେଷଭାଗ 
ଧଷା ପାଖରେ ଥୁବା ଗଛ ଛାଇ ତଳେ ନାନା ମନ ମତାଣିଆ ଗୀତ ଗାଇ କୁମାରୀମାନେ 
ନାଚନ୍ତି । ଏପରିକି ବୁଢ଼ୀ ପୂରୋତେନମାନେ ମଧ୍ଯ ସୁର ଧରି ତାଳି ପକାନ୍ତି । ସତରେ 
ସେମାନେ ପରିବାର, ଭାଇ ଓ ନିଜ ଜାତିର ମଙ୍ଗଳ ଗୀତ୍‌. ନଂ 
କରିଥାନ୍ତି । | 


ଏଇ ୫ 


ଅବଶ୍ୟ କେତେକ ଦଳ ବା ନୃତ୍ୟକାରୀମାନେ ସଡ଼କ ବା ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ଜମା 
ହୋଇ ହୁଳହୁଳି, ହରିବୋଲ ପକାଇ ଉତ୍ସାହିତ କରାନ୍ତି । ବାଟଚଲା ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ 
ଗୀତ ଯୋଡ଼ି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସହସା ଆଶୂକବି ପରି ଗୀତ ଯୋଡ଼ି ତା” ନାମ ଲଗାଇ ଏପରି 
ମଧୂର ମନ ମତାଣିଆ ଗୀତ ଗାଆନ୍ତି ଯେ ସେ କିଛି ଅର୍ଥ ବିଦାକି (ବକ୍ସିସ୍‌ ) ଦେଇଯାଏ ! 
ଗୀତରେ ଥାଏ ଶୃଙ୍ଖଳା ବିଜଡ଼ିତ ଭାବ । ବ୍ୟଙ୍ଗ ବିଦୃପ ଏବଂ ଶାଣିତ ସମାଲୋଚନା । 
ପଥୁକ ରାଗେ ନାହିଁ । ବିରକ୍ତ ବି ହୁଏ ନାହିଁ । ଘଡ଼ିଏ ଅଟକି ଗୀତ-ବାଦ୍ୟ-ନୃତ୍ୟ, ଶୁଣି 
ଦେଖି ଆନନ୍ଦିତ ନ୍ଦୁଏ । ଆହ୍ଲାଦରେ ସେ ଫେରେ ତା” ବାଟରେ ! 


ତେବେ ଡାଲଖାଇ ଅର୍ଥ କଂଣ ? କୌଣସି ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟତୀତ କେହି ତାର ମୂଳ 
ଅର୍ଥ କହି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଆଦିବାସୀ ଝିଅମାନେ ଡାଳ ଭାଙ୍ଗି ଖୁସା ବା ଜୋଡ଼ାରେ 
ଖୋସନ୍ତି । ପୁଣି ସେଇ ଡାଳ ନେଇ ନିଦ୍ଧିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନରେ ପୋତି ନିଜର ଅଧ୍‌କାର ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରନ୍ତି । ସେଇ ଡାଳ ପୋତା ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ ଦଳ ଅଧ୍‌କାର କରି ନାଚନ୍ତି ନାହିଁ କି ବସନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଏମାନେ ଏକେତ ବଣୁଆ ଜାତି । ବଣ ଭାଙ୍ଗି ବଣର ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ କରି ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରିଥାନ୍ତି । ଏଣୁ ପ୍ରକୃତି ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ । ଦାରୁ ପୂଜା ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଚୀନ 
ପରଂପରା । ସେଥୁପାଇଁ ବିଭିନ ରତୃରେ କୃଷି ସହିତ ପ୍ରକୃତିର ସମାନତା ରଖି ସେମାନେ 
ଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏଇ ଦିନ ଆଶ୍ମିନ ମାସର ଅଷ୍ଟମୀ ଶୁକ୍ଲ ପକ୍ଷ ଚାଲିଥାଏ । 


ଦଶହରା ମହୋତ୍ସବ ! ଦୂର୍ଗା ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ପାର୍ବଣ ହେତୁ ଚାରିଆଡ଼େ ଗହ ଗହ, 
୫୯ 
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ମହମହ । ଦୂର୍ଗା ବା ମଙ୍ଗଳାଙ୍କର ଜଣାଣ । ଦେବୀ ଭିଜନ କୀର୍ଉଭନ ହେଉଥାଏ । ଶୁଭ 
ସମୟରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଭାଭଜୃତିଆ? ବା ଭାତୃଦ୍ଧିତୀୟା' ବ୍ରତ ପଡ଼େ ! ଭଉଣୀ ଭାଇର 
ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ନିର୍ଜ୍ଚଳା ଉପବାସ ରହେ ଏବଂ ସେ ଦିନ ନାଚ ଗୀତରେ ମାତି 
ଦେବୀଙ୍କଠାରେ ଭାଇର ଶୁଭ କାମନା କରେ । ଦିନସାରା ନୃତ୍ୟପରେ ସଂନ୍ଧ୍ୟାରେ ଫେରି 
ଭଉଣୀମାନେ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ ଆଗେ ନିଜର କଥା ଜଣାନ୍ତି ଏବଂ ସକାଳେ ଭାଇକୁ ବନ୍ଦାର 
ରଙ୍ଗୀନ ସୂତାର ଡୋରି ବାହୁରେ ବା ବେକରେ ବାଛି ଦିଅନ୍ତି । ଏଇ ଯେଉଁ ନିବିଡ଼ ବନ୍ଧନ 
ତାହା ପବିତ୍ର ନିର୍ମଳ ଗୋଟିଏ ମା”ର ଗର୍ଭରୁ ଜାତ ହେଉଥ୍‌ବା ଭାଇ ପ୍ରତି ଭଉଣୀର କିପରି 
ଦରଦ ତାହା ଅନୁମେୟ । ଏହା ଆଦିମ ସମାଜର ଭର ପ୍ରତି ଭଉଣୀର ଅପୂର୍ବ ସ୍ପେହ ଓ 
ଶୁଭେଚ୍ଛା ଭଉଣୀକୁ ପତ୍ଯୁପହାର ପୂର୍ବକ ନୂଆ ଶାଢ଼ୀ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । 


me 


ର ମୃତ୍ୟୁରେ ପତ୍ନୀ କଛ ଦନ କାନ୍ଦେ ମାତ୍ର ଭାଇର ବିରହରେ 


ଭଉଣୀ ଆଜୀବନ କାଚ 
ଯଥା— ପତ୍ନୀ ସିନା କାନ୍ଦେ ଦିନା କେତେ 
ଭଉଣୀ କାନ୍ଦେ ଯୁଗେ ଯୁଗେରେ କୁମର ।” (ଟୀକା ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର) 


ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ଡେମ୍ପରୁ ଦୁଇଟି ଫୁଲ ପରି ଭାଇ ଭଉଣୀ ମଧ୍ଯରେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି 
ପ୍ରଗାଢ଼ ସ୍ଵେହ ଥାଏ । ଭାଇର ସୁଖରେ ଭଉଣୀର ତ୍ୟାଗ ଅସୀମ । ତା'ର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିରଳ 
ନାହିଁ । ଅଶିକ୍ଷିତ ଆଦି ବାସୀ କନ୍ଯା ମଧ୍ୟ ସହୋଦରର ଗୌରବ ଅନୁଭବ କରିଛି । 
ସେମାନଙ୍କର ଧେୟ, ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ଶୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ଭାତୃତ୍ଵ ପ୍ରେମ ଓ ସ୍ପେହ । ଏଇଠି 
ଡାଲଖାଇର କୋତୋଟି ଗୀତ ଉଲ୍ଲେଖ ଡାଲ ଖାଇର ମହତ୍ସ ଅନୁଭବ୍ୟ । 


ଡାଲଖାଇ ନାଚର ପ୍ରଭାବ ବେଶ ରୋମାଞ୍ଚ ଆଣେ । ନୃତ୍ୟ ସମୟରେ ହାତ, ପାଦ, 
ଆଣ୍ଡ, ପିଚା, ଆଖିର ଭଙ୍ଗୀ, ମନ ପ୍ରାଣରେ ମାଦକତା ସୃଷ୍ଟିକରେ । ନାଚୂଣୀମାନଙ୍କର ଛନ୍ଦ 
ଓ ବେଶ ବଡ଼ ରମଣୀୟ, ଉପଭୋଗ୍ୟ । ଖୋସାରେ ଡାଳ । ହାତରେ ଥାଏ । ଜାମୂ ଡାଳ 
ଜେହି କେହି ଖୋସାରେ ଖୋସାଏ ଫୁଲ ସଜାଡ଼ି ଥାଏ ଗଳାରେ ସଜାଇ ଥାଏ ବଣମାଳା । 
ହାତରେ ହଲୁଆାଏ” ଲାଲ୍‌ ଗାମୁଛା । ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ସେହି ରୂପ । ଦିନ ବେଳେ ନାଟକୀୟ 
ବେଶବୂଷା ପଥ୍‌କକୁ ବି ଆକର୍ଷିତ କରେ ଏବଂ ମୁଣ୍ଡଚଳକୁ ପୋତି ପିଚା ଉପର କରି ପାଦ 
ହାତକୁ ଛନ୍ଦି ସେମାନେ ନୃ ତ୍ୟରତଥାନ୍ତି, ନଇଁ ନଇଁ ନାଚିବାରେ ଶରୀର ଧୂଳି ଧୂସରିତ 
ହୋଇଥାଏ । ପୁଣି ମାଦଲ, ଢ଼ୋଲ, ଟମକ ଆଦିର ବାଦ୍ୟ ମହରୀର ଧ୍ଵନୀ ଘୋଷିତ 
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ନାଚୂଥାନ୍ତି ବାଜାବାଲା । ସମସ୍ତେ ହଜି ଯାଂନ୍ତି ନୃତ୍ୟର ତାଳେ ତାଳେ । ଶାରଦୀର ନିର୍ମଳ 
ଆକାଶ ମୂଖରିତ ହୁଏ । ପଲ୍ଲୀବ୍ରକୂ ଦ୍ରଲକି ଉଠି ହୁଏ ପୁଲକିତ । ଡାଲଖାଇ” ପଡ଼ିଆରେ 
ଠିଆ ହେଲେ ଆପେ ଆପେ ନାରୀ ଶିଳ୍ପୀ କଣ୍ଠରୁ ଝରି ଆସେ ଗୀତ ଗୋପନ କୋଣରୁ 
ସ୍ଟତିର ସଂଗୀତ ଶ୍ରୁତି ପଥକୁ ଝଂକୃତ କରେ । ସେଇ ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ଆଦି ରସାତ୍ମକ । 
ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଚରିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ପରଂପରା, ବ୍ୟକ୍ତିର ଚରିତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ଗୀତରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । ‘ଡାଲଖାଇ”ର ଅଶ୍ଲୀଳ ଗୀତ ମଧ୍ୟ ଉପଭୋଗ୍ୟ ହୁଏ । ତାର 
ପ୍ରତିବାଦ ନଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ । ଏଠାକାର ଆଦିବାସୀ ନାଚଗୀତର 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯ ରହିଛି । ଏଇ ନାଚର ପରିମାର୍ଚଚିତ ସଂସ୍କରଣ ଭାନେୃସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର 
କେତେକ ପରିଷଦ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗ ମଞ୍ଚରେ ନୃତ୍ୟ-ଗୀତ ପଟି; ମାହୀ କରି ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଡାଲଖାଇ”? ନାମକରଣ କରିଥବା ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ କିନ୍ଧ ଏହା ଆଦିର ତଥା ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର 
ବହୁ ଝିଅମାନେ ହସ ଖୁସିରେ ବ୍ରତ ପାଳନ ପୂର୍ବଳ ଜୀବନକୁ ସରସ କରିଥାନ୍ତି । 


ଡାଲଖାଇ ଗୀତ : 


( ୧) ଡାଲ ଖାଇ ବୋ......( ୨) 

କପାଟ ତଳେ ସିନା ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଥାଏ 

ସେ ଦିନର କଥା କାନ୍ତ ମନୁ ନଯାଏ 

ପ୍ରଭୁକୁ ପାଇଥ୍ଲି ଜଳରେ ଥାଇ 

ଛାଡ଼ ବୋଇଲେ ପ୍ରଭୂ ଛାଡ଼ଇ ନାଇଁ 

ହେ ମହା ପ୍ରଭୁ, ଥ୍ଲା ଥ୍ଲା ମୋର, ହାତୁ ପଲାଇ ଗଲା 


ଡାଲ ଖାଇରେ....... i 
( ୨) ଡାଲ ଖାଇରେ...... ( ୨) 
କୃଷ୍ଣ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଯମୁନା କୂଳ 
ରାଧା ଯାଇଥ୍ଲେ ଆନିବେ ଜଲ 
ଧରି ନେଲେ ହାତ କଲା କହାଇ 
ଛାଡ଼ ବୋଇଲେ ସେ ଛାଡ଼ଇ ନାହିଁ 
ଯୁବା ବୟସ ନନ୍ଦ ପିଲା 
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NS PPPS EG FG OOO TOON OE DODO OL EDS ROOD eR SL RRND ROR F DD 
ଦେହ ତା'ର କଲା କଲା ¦ 

ଡାଲଖାଇ ବୋ...... | 

(୩) ଡାଲଖାଇ ବୋ......ଡାଲଖାଇ ବୋ...... | 
ଦଶରା ମାସରେ ଦୁରୁଗା ଉଷା 
ଟୁକେଲମାନଙ୍କର ବଢ଼ଇ ଆଶା ( ୨ ) 

ବରଛାଡ଼ି ଘର ଛାଡ଼ି ନୂନିଗା ମାଁ ଘରେ ଆଶା 
ଡାଲଖାଇରେ ........- ! 

(୪) ଡାଲଖାଇ ବୋ........ (9) 

ଦଶରା ମାସରେ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ 

ସେବିଆନ୍ତି ସ୍୍ଟ ୫ନବୀ ଚରଣ 

ନାନା କୁସୁମେ୍ଟ୍ଚ୍ଛଷି ଥାନ୍ତି ମନ 

ହର ତୋଷି ଚିତେ ମା ଦ୍ରଗା ହୁଏ ପରଶନ୍‌ କାଏ 
ଡାଲ ଖାଇରେ ....... | 

(୫) ଡାଲଖାଇରେ....... ୨ 

ବିକ୍ରମ ରାଜା ଜେତେ ଲବାର 

ତାକେ ଖିଁଡ଼ା କାଟେ କାହିଁକି 

ବନ୍ଧୁକ ଫୁଟେ ନାହିଁକି...... ! 

(୬) ଡାଲ ଖାଇ ବୋ...... ୨ 

ଯାଇ ଦିଅ ଥରେ ନନ୍ଦ କୁମର 

ଯୁବା ଯଉବନ ସବୁର ତୋହର 

ଜୀବନ ତୋର ଠାନେ ଦେଇଛ ବିତି 

ଯାଇବେ, ଜଞ୍ଜାଳ, ନିକର, ବେଲ ଯାଉଛି ଗଡ଼ି, 
ପାଇଲା ନିଶି......ପାଇଲା ନିଶିତ 

ଡାଲଖାଇ *ରେ...... | 


aS ooo Aad 


ଏର ଗୀତଗୁଡ଼ିକରେ ପାଲି, ପ୍ରକୃତି ଓ କଥ୍ତ ଶବ୍ଦରେ ପରିପୁଷ୍ଟ । ପଦ ପାଦ, ମାନ 
ତାଳ ଆପେ ଆପେ ତିଆରି କରିଥାନ୍ତି । ମୌଖିକ ଗୀତ ଯାହା ଆସିଲା ଗାଇଯାନ୍ତି । ଅଥଚ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୀତର ମର୍ମ ଅନୁଭବ୍ୟ । ବିରହ, ପ୍ରଣୟ, ରାଧାକୃଷ୍ଣର ରାଜା ପ୍ରଜା, ପତିପତ୍ନୀ 
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ସଂପର୍କ ବେଶ ଅନୁମେୟ । ଏପରିକି ଦେବୀ ଦ୍ରର୍ଗାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ “କୋଠିଶାଳରେ” ଧୂନକେଲ 
ହାଁଡିଠାରେ ଗୀତ ଗାଇ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନିବେଦନ କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁଠି ପୂଜା ହୁଏ ତାହା ହେଉଛି 
“ଜୁଷାକୋଠି”? ବା ˆ ବୃତକୋଠି”? ଏଇ ଭାଇଁ ଜୁତିଆ ଦିବସକୁ “ଡାଲଖାଇ ଉଷା”? ମଧ୍ଯ 
କହି ଥାନ୍ତି । ସେଦିନ ନୂଆ କୁଲା (କୁଲେଇ) ନୂଆଁ ହାଖି, ନୂଆ, ସରଞ୍ଜାମ, ଧୂପ 
ନୈବେଦ୍ୟ ଦ୍ଵାରା କୋଠି ସଜା ଯାଇଥଏ । ବ୍ରଢ଼ୀମାନେ କୁମାରୀମାନେ ପୂଜା ସ୍ଥାନରେ 
ବସନ୍ତି । ଗୀତବାଦ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଚାଲିଥାଏ । ସେଇ କୋଠି ଶାଳକୁ ଦ୍ରର୍ଗା କୋଠି କୁହାଯାଏ | 
ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ବାଦ୍ୟ ବାଜେ । ଏଇ ବାଦ୍ୟ ବାଜିଲେ ଗାଁର ସମସ୍ତେ, ଧୂନ୍‌କେଲଂ 
ବାଜିଲା କହି ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ କରିବାକୁ ଆସିଥାନ୍ତି । ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ସେଇ ତିଥ୍‌ ଓ ପୂଜା 
ଉପାସନା । ନାସ୍ତିକ ପ୍ରାଣରେ ବି ସ୍ଥନ୍ଦନ ଆଣେ । ନିଶ୍ୂର କି ବିଚଳିତ ହୋଇ ଦେବୀ 
ଆରାଧନାରେ ନିମଗ୍ନ ରହେ । ବ୍ରତକଥା ଶୁଣାନ୍ତି ବୁଢ଼ା ବୁଢ଼ୀ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ | ସନ 


ସଂପ୍ରତି ଅତ୍ୟାଧୂନିକ ସଭ୍ୟତାର ଆଗମନରେ ଡାଲଖାଇ ଲୁପ୍ତ ପ୍ରାୟ । ଏଇ ନାଚ 
ଗୀତ ନିଜ ସମାଜ ପରଂପରା ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ଥୁଲା । ଅବଶ୍ୟ ଏଇ ଡାଲଖାଇ ନାଚର 
ଖ୍ୟାତି ଦିଲ୍ଲୀ ରାଜଧାନୀକୁ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ କରିଛି । ତା'ର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌ଲେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଜିଲ୍ଲାର ଗୁରୁବାରୀ ମର୍ଵା । ପୂର୍ବତନ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀମତୀ ଇନ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧୀ ମଧ୍ୟ ଡାଲଖାଇ 
ତାଳରେ ଅସମ୍ଭାଳ ହୋଇ ଦଳ ସହିତ ଡାଲଖାଇ ନାଚି ଥୁଲେ । ଏଣୁ ଡାଲକାଇର ଖ୍ୟାତି 
ସୁଦୂର ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । ଯେତେବେଳେ ବାହ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରବେଶ ଲାଭ 
କଲ।, ଲୋକେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ସେଇ ଅତୀତ ଆମୋଦ, ପ୍ରମୋଦର 
ପାରଂପରିକ ପବିତ୍ର ଚେତନା ଜଟିଳ ହୋଇଗଲା. ଆଜି ଡାଲଖାଇ ପ୍ରାୟ ପରିତ୍ୟକ୍ତ । କାଁ 
ଇଭାଁ ପରିଦୃଷ ହୁଏ । କେବଳ ଠାଏ ଠାଏ ତା'ର ପରିମା୍୍ଚିତ ରୂପ ଆଖିରେ ପଡ଼େ । 


ଵ@. ©. 
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D୪ 


ଆଦିବାସୀ ବିବାହ ପଦ୍ଧତି 


ଗବେଷଣାରୁ ଢଣାଯାଏ ଯେ, ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ଯୁଗ ତଥା ପ୍ରାଚୀନ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତିଠାରୁ ଆଧୁନିକ ସମାଜ ସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ୟ, ରାଜ ନୀତିର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଜାତିର ଦାନ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ॥ ଆମ ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ଯ ଏଇ 
ଗୌରବର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାକ୍ଭାଷାକୁ ସାଦରେ ଅଭିବାଦନ ଜଣାଇଛି । 
ଏ ଦେଶରେ ପ୍ରାୟ ୬୨ ପ୍ରକାର ଆଦିବାସୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗୋତ୍ର ଭାବେ ବସବାସ 
କରୁଥ୍ବା ସରକାରୀ ଭାବେ ଜଣାଯାଏ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଦେଶ । 
ଏଠାରେ, ମିର୍ଵା, ଓରମ୍‌, ଖଡ଼ିଆ, ମୁଣ୍ଡା, କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ ଶ୧” ଏଉରା, ନୂଆଙ୍ଗ ,' କୋୟା, 


ପରଜଚ୍ଚା, ବଶ୍ଡା, ସାନ୍ତାଳ ଆଦି ମୁଖ୍ୟ ଆଦିବାସୀ । ବ୍ରା ୨ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିବାହ ପଦ୍ଧତି 
ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିପରି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସ୍ଵାଚନ୍ତ୍ୟ 
ତଥା ନିବିଡ଼ ସାମାଜି କ ବୋଦ୍ଧର ନିବିଡ଼ତା ରହିଛି ଜାଣି ହେବ । ଆଦିବାସୀମାନେ ବିବାହ 
ପରଂପରାକୁ ନିଜର ସମାଜରେ ଶେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତି । ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଲାଭ ପାଇଁ ଯୂଗ୍ଳ ଜୀବନ ହିଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । ନାରୀ ବିନା ପୁରୁଷାର୍ଥ ନିରର୍ଥକ 
ଓ ସଂସାର ତୃଚ୍ରମୟ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଏହି ପ୍ରଥା, ରୀତି, ଆଚାର, 
ଚଲଣି, ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ସବଟି ଯେପରି କୌତୁହଳପ୍ରଦ ସେପରି ବୈଚତ୍ର୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏଥୁରେ 
ମାନବିକ ତଥା ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନିହିତ । 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନାହିଁ “ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା”? । ‘କନ୍ୟା ସୁନା' ଦେଇ ବିବାହ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବିଧ୍‌ ସଂପନ୍ନ କରେ । ଏପରିକି ଗରିବ କନ୍ୟା ପକ୍ଷକୁ ବର ପକ୍ଷ ବିବାହ ଉତ୍ସବ 
ପାଳନ ନିମିନ୍ତ କିଛି ଖର୍ଚ ଦେଇ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି ¦ ମିର୍ବା ସମାଜ କନ୍ୟା ସୂନା ସ୍ଵରୂପ 
ଆଗେ ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କା ଓ ପାଞ୍ଚ ଜୋଡ଼ା ବସ୍ତ୍ର ( କନ୍ୟାର ଆଇ ଓ ମା ପାଇଁ ଶାଢ଼ୀ ) ଭପହାର 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ। ଯାହାକୁ ପାଞ୍ଚଟଙ୍କା, ପାଞ୍ଚ ଫିଙ୍ଗା କୁହାଯାଏ । ମୁଣ୍ତାମାନେ ତିନୋଟି ମୁଣ୍ଡ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ବଳଦ, ଗୋଟିୟ, ଗାଇ, ଗୋଟିଏ ବାଛୁରୀ, ଭୁର୍ୟୀମାନେ କନ୍ୟା ପିତା, 
କାକା, ମାମୁଁ ପାଇଁ ଯଥାକ୍ରମେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ଛଳଦ, ମା” ପାଇଁ ଶାଢ଼ୀ ଆଉ ସାତ 
ଖଣ୍ଡି ଧାନ ଏବଂ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଜାତିଆଣା ଭୋଜି ପାଇଁ ଗୋଟ୍ଧିଏ ଖାସି, ଯୁଆଙ୍ଗ 
ସମାଜରେ କନ୍ୟା ଘରକୁ ପ୍ରାୟ ଛଅ ଖଣ୍ଡି ଧାନ, ପାଞ୍ଚଖଣ୍ଡ ଶାଢ଼ୀ ଓ ପରଜା ଗୋଷ୍ଠୀରେ 
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ଜୁଡ଼ିଏ ଟଙ୍କାରୁ ଦୁଇଶହ ଟଙ୍କା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “କନ୍ୟା ମୂଲ୍ୟ? ଦେବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । 
ଯେଉଁମାନେ “କନ୍ୟା ସୁନା” ଦେବାରେ ଅକ୍ଷମ ମନେ କରନ୍ତି ସେମାନେ ଭାବିଶଶୁର ଘରେ 
ଖମାରୀ” ବା ଗୋତି ରହି ମସୟ କ୍ରମେ କନ୍ୟାକୁ ବିବାହ କରି ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ ଯାପନ 
କରୁଥ୍ଲେ । ଏହି ପ୍ରଥା କନ୍ଧ, କିଶାନ୍‌ (ମିର୍ଵା) ପରଜା, ଓରାମ, ବଣ୍ଡା ଆଦି ସବୂ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଦେଖାଯାଏ । ମାତ୍ର ଘରଜଢୋଇଁ” ରହିବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଚଳିତ । ପୁରୁଷ ହେଉ ବା ସ୍ତ୍ରୀ ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ସନ୍ତାନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାଦରେ ଦ୍ବିତୀୟବାର ପାଣି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଯୁବକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଯୁବତୀ 
ବିଧବାକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ । ବିଧବା ଭାଉଜକୁ ମଧ୍ଯ ଦିଅର ଖୁସିରେ ଗ୍ରହଣ କରେ । ପୁଣି ଏହି 
ସମାଜରେ ବବାଲ୍ୟ ବିବାହଂ ନାହିଁ କି ବାଲ୍ୟ ବିଧବା” ହେବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ । ଯାହା 
ହେଉ ପୂନର୍ବି ବାହ ରାଉ“ ନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ବାଧା ନଥୁବାରୁ 
ଆଦିବାସୀ ରମଣୀକୁ ବୈଧର୍ସ୍ଥଗ୍ଧ ଜୀବନ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ି ନଥାଏ । 
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ଏ ସମାଜରେ ଛାଡ଼ପଡ୍ର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଜଣେ ଜଣକୁ ମନ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଭଲ 
ନ ପାଇଲେ ପାଞ୍ଚଜଣଙ୍କ ସମ୍ପାରେ ବର ହେଉ କି କନ୍ୟା ହେଉ ଅପର ପକ୍ଷକୁ ହଜାର 
ଟଙ୍କା ବା ବିବାହ ଖର୍ଚ ଦେଇ ସଂପର୍କ ଛିନ୍ନ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟତ୍ର ପୁଣି ବିବାହ କରେ । 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି ସମାଜର ବିଧବା ଅପେକ୍ଷା ““ଛରରା-ଛାରରୀ”? ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ । କାରଣ 
“ଧଟ୍ଗଡ଼ା-ଧାଙ୍ଗଡ଼ୀ ? ପ୍ରଥମେ ପରସ୍ତରକୁ ଭଲ ପାଇ ବିବାହ କରିଥାନ୍ତି । ପୁଣି ଏ 
ସମାଜରେ “ବଦଳା କନିଆଁ ବା କନ୍ୟା ବିନିମୟ ଓ ଗୋଟିଏ ପରିବାରରେ ଏକାଧ୍କ ଭାର 
ଅନ୍ୟଏକ ପରିବାରର ଭଉଣୀମାନଙ୍କୁ ବିବାହ କରିବାର ପ୍ରଥା ବି ରହିଛି । ମାମୁଁ ମାଇଁର 
କନ୍ୟା, ପୁତ୍ର ସହିତ ବୈବାହିକ ସଂପର୍କ ପ୍ରଚଳିତ । ତା'ପରେ ସ୍ଵଗୋତ୍ର ବିବାହ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । କାରଣ “ଏକାନ୍ନବର୍ରୀ” ପରିବାରର ଶକ୍ତି ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ । ବିଶେଷତଃ 
ଆଦିବାସୀମାନେ “ ପ୍ରେମବିବାହକୁ '? ଅଗ୍ରାଧ୍କାର ଦିଅନ୍ତି । ନିଜର ମନଲାଖି ସାଥ୍‌ 
ବାଛିବାରେ କେହି ବାଧା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଥ୍ପାଇଁ ଯୁବକ ଯୁବତୀଙ୍କୁ ଅବାଧ ମିଳାମିଶା 
କରି ବାର ସୁ ଯୋଗ ଦେବା, ଆଦି ବାସୀ ସମାଜର ପରମ୍ପରା । ଏହା ସାମାଜିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରରୁ ଯଥାର୍ଥ ସେମାନଙ୍କର ଜାନି -ଯାତ୍ରା, ପର୍ବ -ପର୍ବାଣୀ, ହାଟବାଟ ତଥୀ 
ପଲ୍ଲୀର ଦାଣ୍ତ ଅଗଣାରେ ପରସ୍ପର କଥା ହେବାର ମଧ୍ଯ ଯେଥେଷ୍ଟ ସୁଯୋଗ ମିଳେ ଏବଂ 
ଧାଡ଼ିବାନଧି ମଧ୍ଯ ନାଚନ୍ତି । ଜଣେ ଜଣକର କାର୍ଯ୍ୟ ଦକ୍ଷତା, କଳା କୂରଶଳତା, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତଥା 
ବଂଶ ପରିଚୟ ପାଇ ତଥା ଚରିଡ୍ୂର ପରିଚୟ ମନେ ମନେ ବାଛି ନିଅନ୍ତି ଜୀବନର ସାଥୀ । 


ମାତ୍ର ଆଜିର ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତା ଯୁଗରେ କେବଳ ସଲ, କଲେଜର ପିକ୍ନିକ୍‌ (ଆଦିରେ ଯୁବକ 
ଯୁବତୀ) ଆଦିରେ ଯେଉଁ ମିଳନ ହୁଏ ତାହା କୃତିମ ! 


ଏ ସମାଜର ଯୁବକ, ଯୁବତୀକୁ ଓଟାରି ନିଏ । ଅବଶ୍ୟ ତା ଆଗରୁ କନ୍ଯାର 
ଅଜାଣତରେ ପରିବାର ସ୍ଵୀକୃତି ଥାଏ । ଫଳରେ କନ୍ଯା ଧରି ପଳେଇ ଗଲେ ମଧ୍ଯ କନ୍ୟା 
ପକ୍ଷ ବାଧା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ବେଳେବେଳେ ଝଗଡ଼ା ହୁଏ । ଏଇ ପ୍ରଥା ନେଇ 
ହଟଗୋଳ ଚାଲେ । କ୍ଷତି ବି ହୁଏ । ହେଲେ ଏଥ୍‌ରେ ଆହତ ହେବା ବ୍ୟତୀତ କେହି ନିହତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ପରସ୍ତର ମିଳିତ ହୋଇ ପୁଣି ବନ୍ଧୁ ଭାବେ କନ୍ୟା ପକ୍ଷ ବର ପକ୍ଷକୁ 
ସ୍ଵାଗତ କରି ସମ୍ମତ ହୋଇ ବିବାହ କରନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ସେହି, ର ଗୋଳ ଏକ ଛଳନା । 
ସେମାନଙ୍କର ପାଟିତୂଶ୍ଡ ଧାଁ ଧପଡ଼ରେ ଥାଏ କୃତ୍ରିମ ମୟ । ସେ ଏକ ନାଟକୀୟ 
ପରିବେଶ । ay 


ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଯ଼ୂବକ ଯୁବତୀ ପରସ୍ପରକୁ ଭଲ ପାଇଲା ପରେ ଯଦି ପରିବାର 
ବା ସମାଜ ବାଧାଦିଏ, ଧାଂଗଡ଼ା ଧାଂଗଡ଼ୀ ନିଜ ଖୁସିରେ ପଳାୟନ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଗାନ୍ଧର୍ବରୀତିରେ ବିବାହ କରି ପୁଣି ଭିଟାମାଟିକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି । ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ପରିବାର 
ବର୍ଗ ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଯଥା ରୀତିରେ ବିବାହ କରାନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଥାକୁ ‘ଉଧୂଳିଆଂ 
ମାନମନି”” କୁହାଯାଏ ଏବଂ କନ୍ୟା ଖୁସିରେ ବର ଘରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ କୁହାଯାଏ 
“ପରଇଷାମୁଡ଼ି? ତୂଆଙ୍ଗ ପରଜା, ମୁଣ୍ଡା, କୋୟା, ଭୂର୍ୟୀ, ବଶ୍ତା ଆଦି ସମାଜରେ 
ହାଟଘାଟରୁ, ଉତ୍ସବ ତଥା ନାଚ ଜାଗାରୁ ଜଙ୍ଗଲରୁ କନ୍ୟାକୁ ବର ଓଟାରି ନେବା ରୀତି 
ଥ୍ଲା । ଏଥ୍‌ରେ ସାଥୀ ସଙ୍ଗାତମାନେ ସହଯୋଗ କରି ଥାନ୍ତି । ଏପରି ବିବାହକୁ 
ସର୍ବ ସାଧାରଣରେ ବର୍ବରୋଚିତ ବା ଆସାମାଜିକ ବୋଧ କରାଯାଇ ନପାରେ !। ଏ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ପ୍ରଣୟ ଫାଶରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ନଥୁଲେ କନ୍ୟାକୁ ଘିଚି ବା ଟାଣି ନେବା ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ପସନ୍ଦ କରେ ନାହିଁ । 
କନ୍ୟା ସୁନାର ଦାଉରୁ ବଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ ଅନେକ ସମୟରେ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ଏ ପନ୍ନା ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ । ତେଣୁ ଏହି ପ୍ରଥା ସଚରାଚର ଗ୍ରହଣୀୟ ବୋଲି ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଦୃଢ଼ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରେମ ବିବାହ ଭୂୟାଁ ସମାଜରେ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 'ଭୂର୍ଯା' 
ଯୁବକ ମନୋନୀତ ପାତ୍ରୀ ଦେହରେ ଆମ୍ବଲାସି ବା କାଦୁଅ ଲେପି, ଛେର କିମ୍ବା ଫୁଲଗୁଛୁ 


ଅର୍ପଣ ପୂର୍ବକ “ଭାବୀପଦ୍ନୀ” ରୂପେ ବରିନିଏ । “କୋୟା” ବନ୍ଧୁରୂପ ଯୌବନ ସମ୍ବାର 
ଖର ୬୭ 
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ଅପେକ୍ଷା ଗୁଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଦକ୍ଷତାକୁ ସ୍ଥାନ ଦିଏ । କେହି ଜାତ୍ୟାନ୍ତର ହୋଇ ଗୋପନ ଲିପ୍ତ 
ହେଲେ କିମ୍ବା ସ୍ଵଗୋଡ୍ରରେ ଅସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସମାଜ ତାକୁ ବାସନ୍ଦ କରେ । ଏପରି 
ନୀଚକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ପରିବାରକୁ. ଶୁ୍ଧପୂତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏପରି କି ଯଦି କେହି ପାପ 
ପ୍ରଣୟ ଫଳରେ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନର ଅଧ୍କାରୀ ହେବା ଜଣାଯାଏ ˆ ପଞ୍ଚ ବା ମୁଖିଆ” 
ମାନେ ନ୍ୟାୟ ନିଷ୍ପତି ପୂର୍ବକ କନ୍ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅଭିଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଗର୍ଭପାତ ବା ମୃତବସ୍ଥା ଦୃଶ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏପରି 
କଡ଼ାକଡ଼ି ଚଳଣୀଥ୍‌ବା ହେତୃ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଶୃଙ୍ଖଳା, ବା ବ୍ୟଭିଚାର ଏହି ସମାଜରେ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ ସତ୍ଯନ୍ୟାୟୀର ପୂଜାରୀ ଓ ସମାଜବାଦର 
ପ୍ରବର୍ଭକ । ଅନ୍ୟ ଗୋତ୍ରର ବ୍ୟକ୍ତି ଖିରସରୂ ‘ କୋଡ଼ପିଲା”' ଜନ୍ମ ହୋଇ ବଂଚିଥୁଲେ ତାକୁ 
ମଧ୍ଧ ସ୍ଵାମୀ ପତ୍ନୀ ସହ ଗସ: ର | ଏଣୁ ଶିଶୁ ଅସହାୟ ମନେ କରେ ନାହିଁ । ନୂତନ 
ପିତାକୁ ପାଇ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ 
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ଆଦିବାସୀମାନେ ବଡ଼ 4 ଏକ ଜିଦିଆ, ଓ ଆମ୍ନିର୍ଭରଶୀନ । ତେଣୁ 
ବୟସ୍କ ହେଲେ ଯାଇଁ ଯୁଗଳ ଢୀବନ ଯାପନକୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । କିନ୍ଧ ବୃଦ୍ଧ ସହିତ ଯୁବତୀ 
କନ୍ୟାର ବା ବୟସ୍କା ସହିତ ଯୁବକର ପ୍ରଣୟ ନିଷେଧ । ଏଥ୍‌ରେ ଧନ, ମାନ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରଭାବ 
କପାଇ ପାରେ ନାହିଁ । ବୟସର ମାପକାଠିରେ ବିବାହ ନିର୍ବାରିତ ହୁଏ । ଏଣୁ ଯୁବକ ଗରିବ 
ହେଲେ ବି କନ୍ୟା ତାକୁ ବରଣ କରେ । ସୁତରାଂ ସ୍ଵାଧ୍ନତା ରହିଛି କିନ୍ତୁ ହୀନ ମନ୍ୟତା 
ନାହିଁ । ଏ ସମାଜରେ ବହୁପତ୍ନୀ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଏକ ପତ୍ନୀବ୍ରତକୁ ଭଲ 
ପାଆନ୍ତି । କେବଳ ବଣ୍ଡାର ପଣୀ ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ କିଶୋର ବାଳକୁ ସ୍ଵାମୀଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଏଣୁ ଏମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଜ୍ଵାଳା ଅଛି । ବାଳକ ସ୍ଵାମୀ ଅବସ୍ଥା ବଡ଼ 
କରୁଣ । ବତା ଗୋଷ୍ଠୀ ସମସ୍ତ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ । 


ଏ ତ ଗଲା ସଚରାଚର ପ୍ରବ୍ୟରିତ ବିବାହରେ ଚଳଣୀ, ଚହଟ ଓ ଚମକ । କିନ୍ତୁ 
ପାରମ୍ପରିକ ବିବାହ ପଦ୍ଧତି ଭିନ୍ନ ଯାହକି ଶୁଭା ଶୁଭ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପ୍ରଥା ପନ୍ଦାର ଖଣ୍ଡାଧାରରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଆଦିବାୟ୍ୀ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ବିବାହ ପ୍ରଥା ରହିଛି । ଏହି ସମାଜରେ 
ବୈଦିକ ରୀତି ବା ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ବା ଜ୍ୟୋତିର ଗଣନା ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ନାହିଁ । ମିର୍ଵା 
ସମାଜରେ ସିହାସ୍‌, ମୁଣ୍ଡାରେ ପାହାନ୍‌, ଓରାମ୍‌ରେ ‘ପଞ୍ଚଂ କୋୟାଗୋଷ୍ଠୀରେ ଖଳରୀଆ, 
ୟୁଆଙ୍ଗର “ନାଗମ୍‌ “ପ୍ରମୂଖ ମୁଖ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ପଣ୍ଡା ବା ପଶ୍ିତ ଦିଶାରୀ, ପୂଜାରୀ ଆଦି 


ଯଥାରୀତି ବିବାହ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି । ପୁଣି କିଶାନ୍‌ ସମାଜରେ “ସୁହାସେନ୍‌” 
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ଭୂର୍ଯାରେ ‘ମହାତରିଶ” ଭଳି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ମାଇଁ, ଭାଉଜ ଭଉଣୀଙ୍କ ସମେତ 
ନାରୀଙ୍କ ବିଶିଷ୍ଟ ଭୂମିକା ରହିଛି । ବିବାହରେ ‘ମଉଳାଭାର! ବା ମାମୁଁ ଙ୍କର ଭୂମିକା 
ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ | ଏ ଉତ୍ସବରେ ଭୋଜିଭାତ ବିଳାସ ଅପେକ୍ଷା ବନ୍ଧୁର ଆତିଥ୍ୟ ସକ୍କାର ଚଥା 
ସହୃଦତାକୁ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଏ ! ବିବାହ ଉତ୍ସବ ଶୀତ ପରେ ଓ ବର୍ଷା ରତ ପୂର୍ବରୁ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
କରିବା ପ୍ରକୃତ ଅନୁକୁଳ ସମୟ ମନେ କରିଥାନ୍ତି । ବିଶେଷତଃ “ମାଘ” କିମ୍ବା ଫାଲଗୁନ 
ମାସ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ସମୟ । ବର୍ଷା ରତୁ ନିର୍ବନ୍ଧ ପୂର୍ବରୁ ଶୁଭା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି 
ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । ଗାଲ ହମ୍ବାରଡ଼ି ସହ ବାଛୁରୀର ପ୍ରତିଉତ୍ତର, ହଳ ଓ ଲଙ୍ଗଳ ବୋହି 
ନେବା ଦୃଶ୍ୟ, ପୂର୍ଣ୍ଣକୁମ୍ଭ ବାମରୁ ଡାହାଣକୁ ଯିବା ଶି ଆଳ ଆଦି ଶୁଭ ଓ ଚାଉଳ ପାଛୁଡ଼ା 
ଦୃଶ୍ୟ, ଶୂନ୍ୟ କୁମ୍ଭ କୁଆରାବ ତଥା ଡାହାଣରୁ ବାମକୁ ଶି ଆଳ ଅତିକ୍ରମକୁ ବିବାହ ନିର୍ବନ୍ଧ 
ଅଶୁଭ ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ବିଶ୍ମାସ କରିଥାନ୍ତି । ଯୁଆଙ୍ଗ ଗୋଷ୍ଠୀଟ୍. ତିନିଚାରିଟି ଚାଉଳ ସଜାଇଁ 
ତାଙ୍କୁଣି ଦେଇ ରଖାଯାଏ । ତା'ର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହେଲେ ଝି" ନିନା ଯାଏ । 


ବିବାହ ଯାତ୍ରା ଆଗରୁ ଆଦିବାସୀମାନେ କା ମାଟିମାତା, ଧର୍ମ ଦେବତା, 

ଗୃହ ଦେବତା ଓ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀର ମୁଖିଆ 
ବା ଜାତିର ଜଳଙ୍ଗିଆ, ଓରାମ୍‌୍ର ଆଗୁଆ” ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି । ବିବାହ ଉତ୍ସବରେ ତେଲ 
ହଳଦୀ ବରକନ୍ୟାକୁ ମଖାଯାଇ ଅନ୍ୟମାନେ ମାଖି ଅମୋଦ ଲାଭ କରନ୍ତି । ମଣ୍ଡା ଓ ଓରାମ୍‌ 
କିଶାନ୍‌ ମିର୍ଵା ସମାଜ ଆତ୍ମ ଗଛକୁ ‘ସତ୍ୟବୃ' ମନେକରି ଅରୁଆ ଚାଉଳ ହଳଦି ଚୂନା ଲେପି 
ସୂତା ବାନ୍ଧି ପୂଜା କରନ୍ତି । ମହୁଲ ଗଛ ଡାଳକୁ ପ୍ରଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ଓରାମ୍‌ କିଶାନମାନେ 
ଆତ୍ମ, ଜାମ୍ବ ଓ ମହୁଲ ଡାଳରେ ମଡ଼ୁଆ (ଛାମୁଣ୍ିଆ) ତିଆରି କରନ୍ତି ଏବଂ ମଣ୍ଡପରେ 
ମହୁଲ ଚାରା ସ୍ତମ୍ଭ ଆକାରରେ ପୋଚତନ୍ତି । ମୂଣ୍ଡାମାନଙ୍କର ଦେବୀ ନିର୍ମାଣରେ ବୈଚିତ୍ର 
ପରିଦୃଷ୍ଟା ହୁଏ । ଚାରିକୋଣରେ ଶାଳଖନ୍ବ । ବେଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ମହୁଲ ଓ ଭେଲୁଆ 
(ଭାଲିଆ) ଖମ୍ବ ପୋତି ସେହି ଗଛ ଡାଳରେ ମଶ୍ଡପ ସଜାନ୍ତି । ମହୁଲ ଡାଳକୁ ଜଣେ 
ଅବିବାହିତ ଯୁବକ ବନ୍ଦାଇ ଆଣେ । ଏହା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତି । i: 


ଓରାମ୍‌ ଓ କିଶାନ୍‌ ମିର୍ଵା ଗୋଟିଏ ନଦୀର ଦୁଇଟି ସ୍ରୋତ । ସେମାନଙ୍କର ପରଂପରା 
ଭାଷା ଚଳଣୀରେ ପ୍ରାୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଜିନ୍ଧ ସମାଜିକ ପଝଂତିରେ ସାମୀର୍ମ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଏ । ଯେହେତୁ ଓରାମ୍‌ମାନେ ବଡ଼ପୁଅ ସହିତ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର ବଡ଼ଝିଅ ସହିତ 
ବିବାହ ପ୍ରାୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପୁଣି ବିବାହ ଉତ୍ସବରେ ଏମାନଙ୍କର ବାଜା ବାଜେ, ଖଞ୍ଡା 
ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ମାତ୍ର କିଶାନ୍‌ -ମିର୍ବା ଉତ୍ସବରେ ମାଦଲ ସହ ଚାର୍ଫର ନିକ୍ସଣ ଧୂ 
¥ ର ୬୯ 
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ହୁଏ | ସକ୍ରାଳର ପିଠାପଣା ବ୍ୟତୀତ କୁଣିଆଁ ରୀତି ସିଂହର ସଭା, ଢଗଢ଼ମାଳି, ନାଚଗୀତ, 
ଗପ କଥା ନିଶୀ ପାନ, ଆଦି ପ୍ରଥା ପ୍ରାୟ ସମାନ । ମୁଣ୍ଡା ଗୋଷ୍ଠୀର ବରକନ୍ୟା ନିଜ ନିଜ 
ଅଙ୍ଗରୁ ସାମାନ୍ୟ ରକ୍ତଟିପା ନେଇ କନାରେ ଭିଜାଇ ରଖନ୍ତି ବିବାହ ବେଳେ ଦିହେଁ ଶାନପତ୍ର 
ଉପରେ ଠିଆହୋଇ ପରସ୍ତରକୁ ସେହି କନା ଦ୍ଵାରା ସ୍ପର୍ଶ କରନ୍ତି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ରକ୍ତ ବିନିମୟ 
ହେଲା ବୋଲି ଧାରଣା ଜନ୍ମେ ¦ କିନ୍ତୁ ପରେ ସିନ୍ଦୁର ବିନ୍ଦୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । କିଶାନ ଓ ମୁସ୍ଡାର 
ବିବାହ ବେଳେ ବର, କନ୍ୟାର ପଇଁରି । ଗଣ୍ଠି ଚାପି ଠିଆ ହୁଏ । ଆଗେ କନ୍ୟା, ପଛେ 
ଠିଆ ହୁଏ ସ୍ଵାମୀ । 
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କି ଶାନମାନେ ବରକନ୍ୟା ଗାଧୋଇବା ପାଇଁ ସୁହାସେନ ହାତରେ ପାଣି 
ଅଣାନ୍ତି । ମୁଣ୍ତାମାନେ ଚାରି ଜଣ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଦ୍ଵ।ର। ପାଣି ଅଣାଇ ବରକନ୍ୟାକୁ ସ୍ଵାନ 
କରାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏଇ ଙ୍ଟି ଛାଣି ଲ। ବେଳେ ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକ ହାତରେ ଖଣ୍ଡା 
ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ ହାତରେ ଖ୍ୁଜ ଥାଇ ଜଗୁଆଳି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବିଂ ମଜାରେ 
ବାଜା ମହୁ ରୀ ବଜୀଇ ଆସନ୍ତି । ଏପରି ଭୂର୍ଯ।, କୋୟା ପ୍ରଭୃତି ଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଚାର ରହିଛି । କନ୍ଯାକୁ କିଶାନ ସମାଜ ଲାଖଚୁଡ଼ି ଓ ଖଣ୍ତିଏ ଶାଢ଼ୀ 
ଦେଇ ଯେପରି ପିନ୍ଧାଣୀ କରନ୍ତି , ସେପରି ଜୁ ଆଙ୍ଗମାନେ ନୂଆ ହାଣ୍ଡିରେ ଧାନ, 
ଚାଉଳ ପାନି ଆଁ। ଦର୍ପଣ ଫୁଲ ଆଦି ଭରି ମୁଦି ସହ ପ୍ରୀତି ଉପହାର ଦିଅନ୍ତି । 
ଅନେକ କୃଷି ଓ ଘର କରଣା ସଂକେତ ସ୍ବରୂପ ଶିଳ୍ପ (ମସଲ। ମିଠା ପିଠାଉ 
ବଟା ଚକ। ପଥର ) ଯୁଡ଼ି ଆ, ପୂଅଆଲ, ଆଦିର ପ୍ରଥା ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବି ବାହରେ ନୂ ଆଁ ହାଶ୍ରି, ମାଠି ଆ, ଟୋକେଇ, ଧାନ କେଣ୍ଡା, ଫୁଲ ଫଳ ତଥା 
ନୂଆ ପତ୍ର , ଖଲି ଦାନୀ ଖଢ଼ୂରି ଆଦିର ବ୍ୟବହାର ରହିଛି । ଯାହା ହେଉ ସୀମିତ 
ସମୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବାହ ପଦ୍ଧତି ଆଲେ।କପାତ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରି ନାହିଁ । 
ଢୀବନରେ ପାରି ବାରି କ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ବି ବାହଟ। କେବଳ ବି ଳାସର ସାମଗ୍ରୀ 
ନୁହେଁ । ଜୀବନରେ ପାରି ବାରି କ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତ। ରହିଛି । ଏଣୁ 
ଆଦି ବାସୀ ପ୍ରଥା, ରୀତି ଆଦିରେ କେତେକ ଜଟି ଳତ।| ତଥା କୂ ସଂସ୍କାର 
ନିହିତ । ତାହାର ରଚି ସଂପନ୍ନ ସଂସ୍କାର ଏକାନ୍ତ ବିଧେୟ । କାରଣ ବିବାହ 
ଉତ୍ସବରେ ଭୋଜି ଭାତ ଖର୍ଚ୍ଚ ଯେପରି. ମହୁଲ ମଦ, ହାଣି ଆ, ପେଶ୍ଡମ ମଦ, ଓ 
ଶଳପରସ ଆଦି ନିଶାର ଅସର ଜମେ ତାହା ପାନ କରି ଲୋକେ ହି ତାଜ୍ଞାନ 
ରହି ତ ହୋଇ ଉଁଠଡ୍ତି । ପୁଣି ଉନ୍ନତ୍ତତ୍ଯ ଅପ୍ରୀତିକର ଭାବଭଙ୍ଗୀ ପରି ବେଶକୁ 
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ତୀବ୍ର କରାଏ । ଏଣୁ ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଏ ବିଭ୍ର।ଟ । ବେଳେ ବେଳେ ଅଖଙ୍ଡ 
ମହାଭାରତ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଆଦି ବାସୀର ମଧୁର ସଂପର୍କ ସାମାଜି କ ଦୃଷ୍ଟଭୂମି 
ଚାରିତ୍ରିଜ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯୁବା ଯୁବତୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରୀତି ମୈତ୍ରୀର ସମ୍ଷେଳନ, 
ନୃତ୍ୟ ରାସ ଛନ୍ଦର ଅପୂର୍ବ ସମାବେଶ ଆଜିର ତଥାକଥ୍ତ ସହି ଗଧଂ ସଭ୍ୟତା, 
ଜଗତ ପକ୍ଷରେ ଯେପରି ଅନୁ କରଣୀୟ ସେହିପରି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷା 
ସଭ୍ୟତା ସଂାସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ବିମଳ ବି କାଶ ଆବଶ୍ୟକ ! ଆଦିବାସୀ ଶିକ୍ଷତ 
ତଥା ଉଚ୍ଚମାନର ଜୀବନ କଟାଇ ତାର ଏତିହ୍ୟର ଯେଉଁ ମହନୀୟ ଚେତନା ସଂଗୁପ୍ତ 
ରହି ଛି । ତାର ଅନୁଶୀଳନ କରି ଯଥାର୍ଥ ରୂପ ଦେବା ‘ଆଧୁନିକ ଆଦି ବାସୀ'ର 
କାମ । ନିଜର ଜାତି, ସଂସ୍ତି, ଭାଷୀ, ପରଂପରା ହଢାଇ ଦେଇ ଗୋପୀନାଥ 
ମହାନ୍ତି ଙ୍କର ଅପହଞ୍ଚ” ଉପନ୍ୟାସର “ଟିମାକନ୍ଧ ୪ ମଳି ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ 
ତଥା ଶିକ୍ଷିତ ସଭ୍ୟ ହୋଇ ଧନ, ଭୋଗ, ବିଝଂ ମିନ ପଶ୍ଵତଧାବନ କଲେ, 
ଜୀବନ ହେବ ଅସହାୟ । ଏଣୁ ସମାଜ, ସଂସ୍କୃତି "ଥି ଆଦି ବାସୀର ମାନବିକ 
ସମ୍ମାନବୋଧରୁ ଦୂରେଇ ନଯିବା ହେଉଛି, ଆଜିର ଆଦି ବାସୀରଂଚରମ ତଥା 
ପରମ କାର୍ଯ୍ୟ । 
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ସତୀପ୍ରଥା ଓ ଆଦିବାସୀ ସମାଜ 


ବିଶ୍ଵ ଯେତେବେଳେ ତାରକା ଯୂଦ୍ଧ କୌଶଳରେ ଆତଙ୍କିତ ସେ ସମୟରେ ୧୫୮ 
ବର୍ଷ ତଳେ ୧୮୨୯ ମସିହାରେ ଲର୍ଡ଼ ବେଣ୍ଟିକ ଭଳି ମାନବିବାଦୀ ଗୋରା ସାହେବଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦ ହୋଇଥ୍‌ବା ଂସତୀଦାହଂ ପ୍ରଥାର ନିଶ୍ର ପରଂପରା ପୂଣି ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । 
ସ୍ବାର୍ଥପର ମଣିଷର ଅସ୍ଥିମଜାଗତ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରବୃର୍ଭି କାଳ-ବେଳ -କୌଶଳର ଶିକାର ହୋଇ 
ନିର୍ମମ ଭାବରେ ନାରୀ ହତ୍ୟା, ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ପକ୍ଷପାତରେ ତିଳେ ମଧ୍ଧ କୁଣ୍ଠିତ ହେଉ 
ନାହିଁ । ଅଥଚ, ନୀତି, ଶକ୍ତି ପୂଢ଼ା, ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ ଧର୍ମ କୌଶଳର ବାଣୀରେ 
ଜୀବନ ପବିତ୍ର କରୁଛି । ସପ୍ତାହକୁ ଥରେ ରାମାୟଣ ଶ୍ରବଣ, ମନ୍ଦିର ଦର୍ଶନ କରି କୃତାର୍ଥ ! 
ଅଥଚ ସତୀ ସୀତାର ମହତ୍ସ ବୂଝିପାରୁ ନାହାଁନ୍ତି ? ନାରୀର- ମର୍ଯ୍ୟଦା ରକ୍ଷା ପାଇଁ ରାମ 
ଯେ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ, ଚିନ୍ତା କରି ପାରୁ ନାହିଁ । ସ୍କ ଏଠାରେ କେବଳ ସତୀ 
ନୁହନ୍ତି କି ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପତ୍ନୀ ନୁହନ୍ତି । ସେ ଥୁଲେ ନାରୀ ସମାଜର ମର୍ଯ୍ୟାଦା । ଏଣୁ 
‘ରାମ ଙ୍କୁ ସୀତା” ରୂପୀ, ‘ସତୀଂଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଯାଇ ନାରୀ ଜାତିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଫଳରେ ସ୍ଵାମୀ, ଦେବର ଲକ୍ଷ୍ମଣ, ବାନର, ଭଲ୍‌ କ, ବଣୁଆ ଜାତିର ଗର୍ବ ଓ 
ଗୌରବର ମହମାନ୍ିତ ଥୁଲେ ସୀତା । ସେ ରାମ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ଥ୍ଲେ ଓ ରାମ ମଧ୍ଯ ସୀତା 
ପ୍ରତି ପ୍ରଣୟସକ୍ତ ଥୁଲେ । କାରଣ ପତିପତ୍ନୀ ଏକାତ୍ମା । ଗୋଟିଏ ଡେମ୍ବର ଦୁଇଟି ଫୁଲ । 
ସେ ଦିହେଁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଏକ ବିନା ଅନ୍ୟର ଗତି ନାହିଁ । ନାରୀଠାରେ ଜାତି, ଧର୍ମର, 
ଦେଶର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ସେ ଜନନୀ, ଜାୟା, ଭଗିନୀ ! ପୁରୁଷଠାରୁ ତା'ର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଆକାଶଠାରୁ ଉଚ୍ଚ । ଆମେ ଜାଣୁ ଶକ୍ତିବିନା ଶିବ ହିଁ ଶବ” । ନାରୀ ବିନା ପୂରୁଷ 
ଅସହାୟ । ନାରୀ ବିନା ସୃଷ୍ଟିହୀନ ପୌରଷ ହୀନ, ମାତ୍ର ନାରୀ ଦୂର୍ବଳା ଅବଳା ଏକଥା 
ସତ, ଭାର୍ଯ୍ୟା ରକ୍ଷା ହିଁ ବଂଶ ରକ୍ଷା । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଅର୍ଵ ନାରୀଶ୍ଵର । ନାରୀ 
ପୁରୁଷର ପ୍ରେମ ଅଭ୍୍ୟେଦ୍ୟ । “ଯେପରି କେତେ ଦୂରେ କୃମୁଦିନୀ, କେତେ ଦୂରେ ଚନ୍ଦ୍ର, 
ପ୍ରୀତି ଅଭେଦ୍ୟ ତାଙ୍କର ।”? ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ନିବିଡ଼ । ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଇଁଲେ ପଦ୍ମ ଫୁଟେ। 
ସେପରି ପ୍ରୀତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ । ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ୟ ହେଉଛି । ଖୀତ କାଳରେ ପଡ୍ଧିନୀ 
ସତୀ ବିକଶିତ ନ ହୋଇ ମ୍ବାନ ଥାଏ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ତରାୟଣ ହେଲେ ପୂଣି ହସି ଉଠେ । କବି 
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ପତି ନୀଚ-ଗଢ଼ି-ଦୁଃଖରେ କ୍ଷୀଣ ଥୁଲା ବାସର ++ 


ଭାନୁ ଯମାଳୟ ଗମନ ଦେଖି ପଦ୍ମୀନୀ ସତୀ 
ବିଷ୍ଣୁ ପଦ-ସ୍ଥତ ଜଳରେ ଭସିଥ୍‌ଲା ଝଟତି, 
ତପଫଳେ ଏବେ ସୁନ୍ଦରୀ ନବ ଜନମ ଲଭି 
ଧୁବ ସମ୍ମୁଖୀନ ପତିଙ୍କ ହେଲା ପ୍ରିୟ ବଲୁଭି ।” 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗକୁ ଗ୍ୃତି କଲେ ଦିନ ଛୋଟ ହୁଏ । ଶୀତ ରତ୍ର ଆସିଯାଏ । 
ପଦ୍ଧଫୁଲ ବି ପଚିଯାଏ । ମାତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତ ପରେ ଉତ୍ତର ଦିଗକୁ ଗତିକରେ । 
ଫଳରେ ଦିନ ବଡ଼ ହୁଏ । ଶୀତ ଯାଏ, ଖରା ଆସେ । ପଦ୍ଧ ଫୁଟେ । ଏହା ପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ୟ । ଏହି ବାସ୍ତବତା ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରାର ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ଯ । 


< a 


ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସହୀ ମାନବ ସମାଜର ସଂପର୍କ ନିବିଡ଼ ¦ ସୂର୍ଯ୍ୟ “ପୂରୁଷ” ହେଲେ 
ପଦ୍ମିନୀ ନାରୀ । ପରସ୍ତର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ଥାନ୍ତି । ପୁରୁଷର ବ୍ୟକ୍ତିତୁ ପ୍ରତି ନାରୀ ଯେପରି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେପରି ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ନାରୀର ସତୀତ୍ସ, ପତିବ୍ରତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସ୍ତ ହୋଇ ଉଠେ, 
କେବଳ ଯେ ନାରୀ ହେବ ଅକ୍ଷତ ଆଉ ପୁରୁଷ ଖୋଜି ବୁଲିବ ସୌରତଭ୍ରିତ ନାରୀ ତାହା 
ଚଳିବ ନାହିଁ । ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ପନ୍ନୀ ପ୍ରତି ହେବ ଏକାନ୍ତ ବିଶ୍ଵସ୍ତ | ଦୁଇ ହାତରେ ତାଳି ବାଢେ । 
ଦୁଇଟି ନର ଏକ ହୁଏ । ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହିକି ଯେ ପୁରୁଷ-ଶକ୍ତ-ସଂଗ୍ରାମୀ ଓ ନାରୀ, ଅବଳା, 
ଅସ୍ତ୍ହୀନା ଅଥଚ ଦୂର୍ଗା । ପରି ଶକ୍ତିର ଉତ୍‌ ଥାନରେ, ମହିଷାସୁର ପରି କାମୂକର ମୃତ୍ୟୁର 
କାରଣ ହୁଏ । I 


ଏଣୁ ରାମଙ୍କର ଏଜ ପନ୍ନୀବ୍ରତ-ସୀତାଙ୍କର ଏକ ପତିବ୍ରତା ପରି ସତ୍ୟବାନ ସାବିତ୍ରୀ, 
ନଳ-ଦମୟନ୍ତୀ, ଶକୁନ୍ତଳା ଦ୍ରଷ୍ଠନ୍ତ , ପଦ୍ମିନୀ ରାଣା କାହାଣୀ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଇତିହାସ ଆମର 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ । ଅନେକ ପୂରୁଷ ସ୍ତ୍ରୀ ସେହି ଚରିତ୍ର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ । ସତୀ- 
ପତି -ଗଢ଼ି ଦାରା ଜୀବନ ଜୀବିକା ଧନ୍ଯ ଓ ମହାନ୍‌ ହୁଏ । ଗଂଗାଧର ତାଙ୍କ ତପସ୍ବିନୀ 
କାବ୍ୟରେ “ସତୀ” ଓ ସତୀତ୍ସ କୁ ରୂପ ଦେବାରେ ହୋଇଛନ୍ତି ଶତଢିହ୍ୁ ଏବଂ ପ୍ରଣୟ 
ବଲୁରୀରେ ନାରୀ କର୍ଭବ୍ୟର ବିଶଦ ସୂଚନା ମଧ୍ଯ ଆମର ଲକ୍ଷଣୀୟ | 


ଯଥା—ନାରୀମାନଙ୍କର, ସ୍ଵାମୀଟି ଇଶ୍ଵର, ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ଚରଶ ସ୍ତର୍ଶ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ଝଦା ପତି-ବ୍ରତାର ସଂଗିନୀ, ସ୍ବାମୀ ପ୍ରତି ଅପବର୍ଗ, 
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ସ୍ଵାମୀଗୁରୁ ସ୍ଵାମୀ, ପରମ ବାନ୍ଧବ, ସ୍ଵାମୀ ସେବା ନାରୀ ଧର୍ମ 


ସ୍ଵାମୀ ପଦେ ଉକ୍ତି, ଅର୍୍ଚନାରେ ମତି ଅର୍ପିତ କରିବୁ କର୍ମ 


ବାସ୍ତବରେ ନାରୀ ଧର୍ମ, ନାରୀ ସମାଜର ଶୃଙ୍ଖଳା, ତାର ସତୀତ୍ସ, ତ୍ୟାଗ, 
ପରାକାଷ୍ଠା ଗୋଟିଏ ପରିବାରକୁ, ଗୋଟିଏ ଜାତି, ସମାଜ, ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ସମ୍ମାନିତ, ମହନୀୟ 
କରିଥାଏ । ଏଣୁ ସେ ଦୁହିତା କାରଣ ଦୁଇ କୂଳକୁ ହିତ । ଶୃଶୁର ବାପଘର ଉଭୟ ପକ୍ଷ 
ପାଇଁ । ଉତ୍ତମ କନ୍ୟା ହେଉଛି ‘ନାରୀ ରନ୍‌” । ଅତୀତ ଭାରତରେ ବୀର ପୁରୁଷମାନେ 
“ସ୍ଵଂୟମ୍ବରରେ ନାରୀରନ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଶତ ମୂର୍ଖ ପୁତ୍ର ଅପେକ୍ଷା ଏକ ଗୂଣୀ କନ୍ୟା 
ପିତାମାତାର କାମ୍ୟ ଥୁଲା । କନ୍ୟାରନ୍‌ ଆଗେ ଜାତି ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜର ପ୍ରଶ୍ନ ନଥ୍ଲା ଆଉ 
ନଥୁଲା ପୁରୁଷର ଜାତି-ଜନ୍ମ ଭେଦ । ପୌରଷ ଥୁଲା ତା'ର ଗୁଣ । 


ମାତ୍ର କାଳକ୍ରମେ ନାରୀ ହୋଇଛି ପୁରୁଷର ଖେଳନା! ଭୋଗ ଭାଗ୍ୟର ଶିକାର । 
ସତୀତୁ ନାମରେ କେତେ ‘ରୂପ କନଓ୍ୟାର” ଭଳି ଝିଅ ର ଝାସ ଦେଇଛି । ଯେହେତୁ 
ନାରୀ ବା କନ୍ୟା ପରିବାର ବା ସମାଜ ପାଇଁ ହୋଇଛି ବୋଝ । ଏପରି ଧାରଣାରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବା ପାଇଁ ବେଳେବେଳେ ନାରୀ ଆମତ୍ମଗ୍ାନୀରେ-ବ୍ୟଥାରେ ଜର୍ଜରୀତା ହୁଏ । ତାକୁ 
ଶତଥା ବିଦିର୍ଶ୍ଣ କରେ । ଯେପରି ଯୌତୁକ ପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ କରି ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ, ବହୁ 
ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀ ତଥା ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ ସୁଯୋଗ୍ୟ କନ୍ୟା ଅପେକ୍ଷା ମୋଟା ଅର୍ଥ 
ଉପହାର ପ୍ରଦତ୍ତ କୁଳହୀନକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସୁଯୋଗ୍ୟ କନ୍ଯାର 
ପି ତାମାତାମାନେ ଅସହାୟ । କନ୍ଯା ହୁଏ ନିର୍ଯ୍ୟାତୀତ । ଦେହରେ କିରୋସିନୀ ଢାଳି ବା 
ଗଳାରେ ଦଉଡ଼ି ଦେଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରେ । କୁଆଁରୀ କନ୍ୟା ବିବାହ ଆଗରୁ ଚିନ୍ତିତା ନଚେତ୍‌ 
ହୁଏ ଭସ୍ିତା । ମଣିଷ ଭାଗ୍ୟକୁ ଦୋଷ ଦିଏ । ସୌଭାଗ୍ୟ ଦୂରେଇ ଯାଏ । ପବିତ୍ର 
କୋରାନ୍‌ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ, ପତି ନଥ୍ବା ଘରକୁ କେହି ଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ମଣିଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରକ୍ତ ସଂଚାର ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ଏଣୁ ମଣିଷକୁ ସାବଧାନ କରାଇ 
ନିଆଯାଉଛି । ଏପରିକି ନାରୀ ଦିନକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଦିନରେ କି ରାତିରେ ସ୍ଵାମୀ ବିନା 
ରାସ୍ତାରେ ନଚାଲିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଇଛି । କାରଣ ଏକାକିନ୍ନୀ ନାରୀ ବା ଝିଅ ପଦେ 
ପଦେ ବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ । ସେ ହେବ ଭୂଲୁଷ୍ଠିତ, ଧର୍ଷିତା । କାରଣ ଆଜିକାଲି ଗୁଣ୍ଡା 
ଅସୁର ଦିନରେ ରାତିରେ ବ୍ରଲୁଛନ୍ତି । କିପରି ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ହେଉଛି । ରକ୍ଷକ ବି ଭକ୍ଷକ 
ହେଉଛି । ଆଶ୍ମିତ ବି ରାକ୍ଷସ ପାଲଟି ଯାଉଛି ନାନା ଘଟଣା, ଉୁର୍ଘଟଣା, ସଂବାଦ 
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#3 pe HEBERT: 
ବିବାଦରେ ଆଜି ନାରୀ ସମାଜ କେଉଁଠି ? ତାହା ଅନୁଭବ୍ୟ । ସଭ୍ୟ ସମାଜ-ସାଧାରଣ 
ସମାଜ ବିଚାର ବିମର୍ଷରେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ । ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ପ୍ରବୃତ୍ତ ତଥା କାମନା-ବାସନା ଗ୍ରସ୍ତ 
ମଣିଷର ଚରିତ୍ରକୁ କିଏ ବନ୍ଦ କରିବ ? ଆଇନ୍‌ କାନୁନ୍‌ କେତେ ଦଣ୍ତ ଦେବ ? ଏଣୁ ମନ 
ଓ ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ହିଁ କାମ୍ୟ । 

ଏଣୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ସମାଜର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ସତୀତ୍ସ ଏକ ସାଧନା । ଏକ 
ତପସ୍ୟା । ଏକ ମହାନ ତ୍ୟାଗ । ଯିଏ ସତ୍ୟ କହେ ସେ ସତୀ -ଯିଏ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧବାନ । 
ନାରୀ ବୈଧବ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପରେ ଆଉ ଏକ ସ୍ଵାମୀ ବରଣ କରିବାରେ ତା'ର ସତୀତ୍ସ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ପୁରୁଷ ନାରୀହ୍ଦୀନ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଆଉ ଏକ ନାରୀ ଏପରିକି ବିଧବା ବା 
ପରିତ୍ୟକ୍ତା ନାରୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ କୌଣସି ଦୋଷ ନାହିଁ । କାରଣ ବିଶ୍ୃଖଝଳିତ ଜୀବନ 
ଅପେକ୍ଷା ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଜୀବନକୁ ଆଦିବାସୀ ପସନ୍ଦ କରିଥାଏ । ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଙ୍କ୍ନନତ । ଯୌବନ ସମ୍ପନ୍ନ ତରୁଣୀ ତରୁଣ ମନ ଲାଖି ସ୍ଵାମୀ ବା 
ପନ୍ନୀ ବାଛିବାରେ ସମାଜ ଅଧ୍କାର ଦେଇଛି । କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵଗୋତ୍ର ବା ସମ୍ପର୍କୀୟକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ତଥାପି ଯଦି ଅନ୍ୟ ସୂଶ୍ରୀ ସୂଯୋଗ୍ୟା ନାରୀ ଗ୍ରହଣ କରେ, ତେବେ 
ଜାତି ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାଏ । ଶୃଙ୍ଖଳିତ ସ୍ଵାଧୀନ ଚେତନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ଜାତି । 
ତେବେ ସଚରାଚର ନାରୀର ପତିବ୍ରତାକୁ ସତୀତ୍ସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜ ସତୀପ୍ରଥା ବା ଯୌତୂକ ପ୍ରଥା ନେଇ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଅମାନୁଷିକ ଘଟଣା ଘଟିବାର 
ନାହିଁ । ମାତ୍ର ସ୍ବାମୀର ସନ୍ଦେହରେ ସେ ଅଯୋଗ୍ୟ ସ୍ବାମୀକୁ ଛାଡ଼ପତ୍ର ଦେଇ ୨2 ସ୍ଵାମୀ 
ବରଣ କରିଛି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଏହା ଏକ ମାନବିକ, ଯାହା ଆଜି ସଭ୍ୟ ତଥା 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଆଲୋକିତ କରେ ପୁତ୍ର ବା କନ୍ୟା କିଶୋର ଅବସ୍ଥାରେ, ଆଇ ବା 
ଅଜାର ଯତ୍ନରେ କିମ୍ବା ଧାଙ୍ଗଡ଼ା ଧାଙ୍ଗୀଡ଼ୀ ବସାରେ ରୁହନ୍ତି । ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଯନ୍‌ରେ ନୈତିକ ଜୀବନ ଯୌବନ ରୂ ହେ ଅକ୍ଷତ । ଏଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଅବାଧ 
ମିଳାମିଶାରେ ଥାଏ ସଂଯମ, ଶୃଙ୍ଖଳା । ବାସ୍ତବରେ ଯୌତୁୂକର ଯାତନା ନାହିଁ କି 
ସତୀଦାହର ଜ଼ଳନ ନାହିଁ । ରହିଛି ମାନବର ଅଧ୍କାର । ସାମାତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଚେତନାର 
ସ୍ବାଦୁ । ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କର ଅମୃତ ସନ୍ତାନର ‘ପୂୟୁ' ଓ ଶିବ ଉପନ୍ୟାସର ପାର୍ବତୀ 
କନ୍ଧ ପନ୍‌ୀର ଚରିତ୍ର ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା, ସେବାର ପ୍ରତୀକ । ସେ ଯେପରି ସତୀ ସେପରି 
ସହନଶୀଳା । ସ୍ବାମୀର ଅବହେଳାରେ ପୁୟୂପୂତ୍ର ‘ହାକିନା' କୁ ନେଇ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଘର ତୋଳି 
ରହିଛି । ଦ୍ବିତୀୟସ୍ବାମୀବରଣ କରିନାହିଁ । ତା'ର ସ୍ଵାମୀ ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ମାତ୍ର 
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ସେ ଅମୃତ ସନ୍ତାନର ଅମୃତ ତୁଲ୍ୟ ପୁଅକୁ ନେଇ କହିଛି ' ଜୀବନରେ ସୂସ୍ଵାଦ ଅଛି, ମରଣ 
ନାହିଁ, ଦୁଃଖ ନାହିଁ ।” ସଭ୍ୟ ସମାଜର ନାରୀ ପରିପୂୟୁ ଦୂର୍ବଳା ନୁହେଁ । ନିଜେ ଖଟି ନିଜେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନ ଯାପନ କରିଛି । ସ୍ବାମୀର ଦ୍ଵିତୀୟ ବାର ଗ୍ରହଣରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ 
କରିନାହିଁ । ବରଂ ନୀରବ ରହି ସବ୍ର ସହି ନେ ଇଛି । ରହିଛି ଭାଗ୍ୟ ଆଦରୀ । ସେପରି 
ପାର୍ବତୀ ସ୍ଵାମୀ ଶିବ କନ୍ଧର ମୃତ୍ୟୁରେ ନିଆଁରେ ଝାସ ଦେଇ ନାହିଁ ବରଂ ସ୍ବାମୀର ସ୍ତୁତି 
3 ଦର୍ଶନକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅଗଣିତ କନ୍ଧ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସର୍ବୋଦୟ ଜଙ୍ଞରେ ପ୍ରବେଶ 
କରିଛି । ଜାତି ବି ତାକୁ କୂଳଟା ବିଧବା ବୋଲି ଅପବଦା ଦେଇନାହିଁ । ତାର ତ୍ୟାଗ ଓ 
ଖେବା ହିଁ ସତୀତୁର ପରାକାଷ୍ଠା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜୀବନ ପରି ସ୍ଵାଧୀନ । ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଶିକ୍ଷିତ ନାରୀ ଜୀବନ ପରି ଅଯଥା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶିକାର ହୋଇ ନାହିଁ । ସିଏ ସତୀ ସୀତା 
ପରି ଦୃଢ଼ । ପାର୍ବତୀ ପରିସ୍ଵାମୀ ସେବାରେ ଶିବ ମର୍ଯ୍ୟାଦ ରକ୍ଷା କାରିଣୀ ଏବଂ ସାବିତ୍ରୀ 
ପରି ସିଏ ବ୍ରତଚାରିଣୀ, ସିଏ ଏକ ରାତିକୁ ସାତ ରାତିରେ ଞ୍ୁଭ୍ମିଣତ କରି ପାରେ ଆଉ 
ସ୍ବାମୀକୁ ମୃତ୍ଯୁ ମୂଖରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରେ । ନାରୀକୁ ଠେଲି, ଜାଳି-ପୋଡ଼ି ଦେଇ ସତୀ 
ବୋଲି ଗୌରବ ଅନୂଭବ କରିବା ଅବିବେକିତା ମାତ୍ର । ବାସ୍ତବରେ ଶଙ୍ଖା ସିନ୍ଦୁର ଭରି 
ପତିର ପାଦ ଧୌତ ଜଳପାନ ସତୀତ୍ସର ସଂକେତ ନୁହେଁ । ତାହା ସଧବାର ଲକ୍ଷଣ 
ହୋଇପାରେ । ଏଣୁ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ପରଂପରାରୁ ଶିକ୍ଷା ତଥା-ଯୌତୂକ 
ମହତ୍ତ୍ର ଉପଲବଧ୍‌ କଲେ ନାରୀର ସୁରକ୍ଷାତ ହେବ ଏବଂ ନାରୀର ଗୌରବ ବଢ଼ିବ। 


ଭୋଗ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ତଥା ଅଯଥା ଜାତ୍ୟାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ ନକଲେ ଏବଂ ନାରୀର ରୂପ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତଥା ଧନର ଅହେତୁକ ଲୋଭରୁ ସଂଯତ ନହେଲେ ନାରୀ ଜୀବନ ଯୂଗେ ଯୂଗେ 
ବିପଣୀର ବସ୍ତୁ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବ । କଥାରେ ଦେବୀ, ମା” ବୋଲି ଅଭିହିତ ହେଉଥ୍ବେ । 
ଅଥଚ ମଣିଷ ମନର କଦର୍ଯ୍ୟ ପବୃତ୍ତି ପରିପର୍ଭନ ହେବ ନାହିଁ । ଏଣୁ ଗରିବ ସମାଜର 
ଲୁକାୟିତ ଥ୍ବା ମହନୀୟ ଗୁଣକୁ ଆହରଣ କରାଯାଉ । ସତୀ ନାଁରେ ବତୀ ଜାଳି ମତି 
ନଷ୍ଟ ନ ହେଉ । ନାରୀ ଜୀବନ ତ ଦୂଃଖମୟ । ପୁଣି ତା'ଉପରେ ପୁରୁଷର ଅତ୍ୟାଚାର 
କ'ଣ ଚାଲିଥୁବ ? 
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ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଯୌତୂକ ବିହୀନ ପ୍ରଥା : 
. ଏକ ବିଶ୍ଳେଷଣ 


ନାରୀ ବିନା ପୁରୁଷର ଜୀବନ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ । ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମଧ୍ଯ ମିଳେ ନାହିଁ । ଦେହ 
ଅପେକ୍ଷା ହୃଦୟ ତା” ପକ୍ଷରେ ବଡ଼ । ଏଣୁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀର ସାମାଢିକ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଯଥେଷ୍ଟ । ପତି-ପନ୍ନୀ ବାଛିବାରେ ପରସ୍ପର ମନ ନେଇ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଏ । ମନ ଥଚେ 
ଭାଟି ଗଲେ ଆଉ ଯୋଡ଼ି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସେମାନେ ବାଟେ ଘାଟେ ନାଚ ପରେ ବଣ 
ଝରଣା ଜୁଳରେ ପରସ୍ପରକୁ ଦେଖି ଚାହିଁ ମନ ପ୍ରାଣ ଧର୍ଷଣ କରି ସ୍ଵୀକୃତ ଜଣାନ୍ତି । 
ପିତାମାତା ପ୍ରଣୟିନୀର ସ୍ଥୁନସର ସହିତ କୌଣସି କାରଣରୁ କେହି ଦ୍ଵନ୍ଦରରେ ଶିକାର 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ପଳାୟନ କରି ' ଅନ୍ୟତ୍ର ସଂସାର ବାନ୍ଧି ପରେ ଫେରି ଆସନ୍ତି । ଏଥୁରେ କନ୍ୟା 
ସୁନା ଅବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ । କେବଳ ଜାତି ଭାଇଙ୍କୁ ଭୋଜି ଦେଇ ସାମାଜିକ ସ୍ବୀକୃତି 
ନିଆଯାଏ । 


ସାଧାରଣତଃ ବାପା ମା” କନ୍ୟା ଠିକ୍‌ କରନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ଆଦିବାଦୀ ସମ୍ୟଜର 
ପରଂପରା ¦ ଅନ୍ୟ ଗୋତ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖାଯାଏ । ଅନ୍ୟ ଜାତିର ଝିଅ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ପୁଅ ନୁହେଁ । ଯଦି କୌଣସି ଝିଅ ଜାତ୍ୟାନ୍ତର ହୁଏ ତାକୁ ମୃତ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରାଯାଏ 
ଏବଂ ଜାତି ଭାଇର ସମନାରେ ବଂଶ ପରିବାର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଜାତିକୁ ଭୋଜି ଦେଇ 
ପବିତ୍ର ହେବାକୁ ପଡ଼େ। 


ତେବେ ଝିଅ ଠିକ୍‌ କଲା ପରେ କନ୍ଯା ସୁନା” ପଞ୍ଚ ବା ଗ୍ରାମ, ଶିଆନ୍‌ ପାହାନ୍‌ 
ଦାନି, ପୂଜାରୀ, ନାୟକ ସାମନରେ ସ୍ଥିର କରାଯାଏ । କିଏ ପାଞ୍ଚଫଙ୍ଗା ୫ଟଙ୍କା ଦିଏ ତ 
ଜିଏ ମହିଷ, ବଳଦ ଦିଏ । ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଦର୍ଶ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ନୀତିଟା 
ସମାନ । ବର ପକ୍ଷରେ ଶକ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ମାତ୍ର ଜୀବନ ବାଛିବାରେ 
ପିତାମତାଙ୍କର କର୍ଚ୍ତତ୍ଵ ଲଦି ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । 

ଯୁବକ କନ୍ୟା ପକ୍ଷରୁ କୌଣସି ଯୌତୁକ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ଖୁସି ରାଜିରେ 


mse ~~ 


ଉପହାର ମାତ୍ର ନିଏ । ପନ୍ନୀ ନାମରେ ଯାହା କିଛି ମିଳେ ତାହା ପନ୍୍‌ୀର । ଢୀବନ ସାରା 
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ତା'ର ନିଜର ସମ୍ପତ୍ତି କରି ରଖେ । ନିଜ ପତ୍ର କନ୍ୟାକୁ ବାଣ୍ଟି ଦେଇ ପାରେ । ତାର ସମ୍ପତ୍ତି 
କେବଳ ପୂତ୍ରର ହୋଇ ନପାରେ । ସ୍ଵାମୀ ମୃତ ହେଲେ ବା ଛାଡ଼ ପତ୍ର ପାଇଲେ ପିତାମାତା 
ଅର୍ପିତ ସମ୍ପତ୍ତି, ଗହଣା ମଧ୍ୟ ନେଇ ଯାଇ ପାରେ । ଆଦିବାସୀ ପକ୍ଷରେ ନାରୀ ପଣ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ 
ନୁହଁନ୍ତି । ତେଣୁ ଯୂବକ ଯୌତୁକ ଦାବୀ କରେ ନାହିଁକି ‘କନ୍ୟା ସୁନା ପାଇଁ ଯୁବକ ଯୋର 
କରେ ନାହିଁ । ମନ ହୃଦୟର ମିଳନ ହେଲେ ଗୋଟାଏ ଫୁଲ ବା ଟଙ୍କାଟିଏ ହେଲେ ଯଥେଷ୍ଟ | 
ନାରୀର ନାରୀତ୍ସ ଓ ପୁରୁଷର ପୌରଷ ଉପରେ ଉଭୟେ ଜୋର ଦେଇଥାନ୍ତି ବିବାହିତ 
ପତିପନ୍‌ୀ ପରିବାର ବୋଝ ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଣୁ କିଛି ଦିନ ପରେ ନିଜର କୋଡ଼ିଆ 
ନିଜେ ଗଢ଼ି ମଧୂମୟ ସଂସାର ତୋଳିଥାନ୍ତି । 


ଉଭୟେ ଖଟିବେ, ଉଭୟେ ଖାଇବେ ଉଭୟେ ନାଚିବେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ 
ଜନ୍ମିଲେ ସନ୍ଦେହ ଜାଗିଲେ ଅଭିଯୋଗକାରୀ ହରଜା ଟଙ୍କା ଦେଇ ବିଦାୟ ନିଏ । ହେଲେ 
ନାରୀ ଜାତି ଉପରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଗଭୀର ସ୍ନେହ ଓ ସମ୍ମା୍ରହିଛି । 


ବର ନିର୍ବାଚନ ବେଳେ ତା'ର ଆର୍ଥିକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଉପରେ କନ୍ୟା ବିଚାରକୁ ନିଏ 
ନାହିଁ । ସେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ନାରୀ ଭଳି ସ୍ଵାମୀ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳା ନୁହେଁ । ଯୌତୁକର 
ଯାତନା ବା ତା”ର କୁପ୍ରଭାବ ଆଦିବାସୀ ସମାଜକୁ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ କରେ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି 
ମନର ଶକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ; ସେଠାରେ ଯୌତୁକର ପରାଙ୍ଗପୃଷ୍ଠ ମନୋଭାବ କାହିଁକି ରହିବ ? 


ଡଃ ପ୍ରତିଭା ରାୟଙ୍କର ଭାଷାରେ ଦେହ ଅପେକ୍ଷା ମନ ହୃଦୟ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ 
ପକ୍ଷରେ ବଡ଼ । ଯୌବନର ଇଙ୍ଗିତ୍‌ରେ ପ୍ରେମିକ ପ୍ରେମିକାର ମିଳନ ହେଲେ କାୟା କଳୁଷିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଆଦିବାସୀ ନାରୀର ଚରିତ୍ର ହଜିଯାଏ ନାହିଁ ! ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ଦେହ 
ସର୍ବସ୍ବ ନୁହେଁ । ହେଦ, ହୃଦୟ ଏବଂ ଅନେକ ମାନବିକ ଗୁଣ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବ ଦେଶର 
ସମଷ୍ତି ହିଁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀ ।”? ( ୯୦) ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 
୧୯୮୧ (ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ) ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜରେ କନ୍ଯା ଦିଗରୁ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଆସେ । ବର ଖୋଜା ଚାଲେ ଅର୍ଥ ବରାଦ ହୁଏ । ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଭଙ୍ଗ ହେଲେ ବେଦୀରୁ ବର 
ଫେରି ଯାଏ । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବର ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରସ୍ତାବ ଆସେ ¦୨କନ୍ୟା ରାଜି ହେଲେ 
ସାମାନ୍ୟ କନ୍ୟା ସୁନା ନେଇ ଧୂମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ ପିତମାତା କନ୍ଯା ରନ୍‌କୁ ଦାନ କରି ଆଶ୍ବସ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି । ମନ ନ ମାନିଲେ ଛାଡ଼ପତ୍ର ହୁଏ । ହରଜଢା ଗଣି ଦୂରେଇ ଯାଏ । ଯାତନା, ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଜିଛି ନାହିଁ । ପୁଣି ପରସ୍ପର ଡେଣାପିଟି ଅନ୍ୟତ୍ର ବିବାହ କରନ୍ତି । ଆଉ କୃତି, ସୂ ତିର ପ୍ରଶ୍ନ 
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ନାହିଁ । ଏଇ ପରଂପରା ଅନ୍ୟ ସମାଜ ମଧ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଯୌତୂକର ଯାତନା ରହିବ ନାହିଁ 
କି ମାନସିକ ତଥା ଯୌତୁକ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ନାରୀ ଜର୍ଜରିତ ହେବ ନାହିଁ । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି, 
ଦେବାଦେବୀ ଗ୍ରହଣ କଲା ପରି ମାନବୀୟ କେତେ ଗୁଣ ପରଂପରା ଗ୍ରହଣ କଲେ, ଏତେ 
ଆଳାପ ଆଲୋଚନାର ଆଜଶ୍ୟକତା ରହିବ ନାହିଁ । ଯଦି ପରସ୍ପରକୁ ଭଲ ପାଉଥାନ୍ତି ଏବଂ 


x me ~~ 


ସମାଜ ପରିସ୍ଥିତି ବିଚ୍ଛେଦ ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରେ । 


ସେମାନଙ୍କର ବିଦ୍ରୋହରେ ସମାଜ ଶି କାର ହୁଏ । ପରିବାର ମଧ୍ଯ ଅପଦସ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି ଶିବଙ୍କର ନିନ୍ଦା ସତୀ ସହ୍ୟ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ । ପତି ନିନ୍ଦା, ମାତା, 
ପିତା, ବା ଆତ୍ମୀୟମାନେ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ନିଜେ ନିନ୍ଦା କରିବ, ସମାଲୋଚନା 
କରିବ ଅଧ୍‌କାରୀ କରି ପାରିବ ¦ ପନୀର ଇଚ୍ଛାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପନ୍ନୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ନାରୀ ଏଠାରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିଏ । ସେ “କନ୍ୟାସୂନା' ଦେଇଛି ବୋଲି 
ନାରୀ ସ୍ବାମୀର ପକ୍ଷରେ ଝିଗ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟଂ ନୁହେଁ । 


ଦ୍ଵିତୀୟତଃ, ଯଦି ବର ବା ଯୁବକ କନ୍ଯା ପାଇଁ କନ୍ୟା ସୁନା ବା କନ୍ଯା ମୂଲ ବା 
ଗଣ୍ଡି ଦେଇ ପାରେ ନାହିଁ । ଭାବି ଶ୍ଵଶୁର ଘରେ କିଛି ମାସ, ବର୍ଷ ସେହି ମୂଲ୍ୟରେ କାମ 
କରିଥାଏ । ତା'ର ପରିଶୋଧ ହେଲେ କନ୍ୟାର ପାଣି ଗ୍ରହଣ କରେ, କିମ୍ବା ଘର ଜ୍କାଇଁ 
ରହିଥାଏ । ହେଲେ ଶ୍ଵଶୁର ସଂପଦରେ ତା'ର ଅଧ୍କାର ନଥାଏ, କିମ୍ବା ତା'ର ବଂଶର 
ଲୋକ ଅଧ୍କାର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କନ୍ୟା ହିଁ ତା'ର ମାଲିକାଣୀ । 


ପୁଣି ବର ଯଦି ଅନ୍ଯ ଘରରେ କନ୍ଯା ଆଦେଶକୁ ଇଚ୍ଛା କରିଥାଏ ଏବଂ ଇପ୍‌ସିତ 
କନ୍ୟାର ଭାଇ ଆଏ, ତା'ର ଯଦି ଭଉଣୀ ଥାଏ; ‘ବଦଳା କନ୍ୟା” ନୀତି ଅନୁସରଣ 
କରାଯାଇ ଥାଏ । ଏଠାରେ କନ୍ୟା ସୁନାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ପରେ ଯଦି କେହି କାହାକୁ 
ଛାଡ଼ପତ୍ର ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ସଂପରି ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଜି ସୁନ୍ଦର 
ପରଂପରା, କି ସୁସ୍ଥ ଚିନ୍ତାଧାରା ରହିଛି ତାହାହିଁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ମୁଁ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଗବେଷକ 
ବିଗିଷ୍ଟ ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ ନିର୍ମଳ ବୋଷଙ୍କ ସହିତ ଏକମତ 1(Some Indian tribals 1972- 
96 page) ” 

“If a man is enable to recuse a bride for himself because 
of the......involved a marriage by exchange can be arranged 


two families when a brother and sister belonging to one may 
be married to a sister and brother in another and the dowries 
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condition off against one another. One can alsoger in a wife 
in exchange of service. When he becomes a son in-low resi- 


dent in the house or the wife parents.” ନିର୍ମଳ ବୋଷଙ୍କର ଗବେଷଣା 
ଯଥାର୍ଥ ¦ 


ପକ୍ଷାନ୍ତର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଲ୍ୟବିବାହ ନଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁବକ ଯୁବତୀର 
ବୟସ ପ୍ରାପ୍ତପରେ ବିବାହ କରି ଦେଇଥାନ୍ତି । ତା'ର ସାମାଜିକ କାରଣ ରହୁଛି । ଷ୍ଟିଫେନ୍‌ 


ପଂଚ୍ଙ୍କ ମତରେ Poverty are generally anxious to have their chil- 
dren married as early as possible. By an early marriage the 
eventually of scandals is removed. Young couples are supored 
to find for themeselves and to the thus no longer a burden to 
their parents and aging elders luck to’ see. grand children go- 
ing up."Though there is great freedgm in the marriage 
regulatanary of the tribes, most tribes F@ld to be the convic- 
tion that same moment of marriage is essential for the survival 
of the tribes,for vearing children and ‘for happiness in a future 
live because in most tribes the obviously of the dead have to 
be performed by the sons" [ Aboriginal tribes of India page 247 


10 248] ଶୀଘ୍ର ବିବାହ ଦେଇ ଲୋକାପବାଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ।”? ଦେଲା ନାରୀ ହେଲା 
ପାରି । ଏକ ହାତକୁ ଦି ହାତ କରିଦେବା, ଦେଇ ଆଦିବାସୀ ନିଶ୍ବସ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ । ଏବ 
ବଡ଼ ପୁଅ ଝିଅ ପରିବାର ପ୍ରତି ବୋଝ୍‌ ନରହି ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବ, ଶୀଘ୍ର ନାତି ନାତୁଣୀ 
ଦେଖି ବଂଶ ରକ୍ଷା କରିବା, ଶେଷ ଜୀବନ ସୁଖମୟ କରିବା ପାଇଁ ପିଲାମାନଙ୍କର 
ସହଯୋଗ ଏବଂ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶୁଦ୍ଧଜ୍ରିୟା ଆଦି ସଂପାଦନ ପାଇଁ 
ସେମାନେ ବିବାହ ପାଇଁ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି । ଏଣୁ ସାଥୀ ବାଛିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ପାରିବାରିକ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀମାନେ କିଶୋରୀମାନଙ୍କୁ 
ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧିବା ଫଳରେ ଶୀଘ୍ର ଦ୍ୂରର୍ବଳ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତି । ଏଣୁ ଅକାଳରେ 
ମଉଳି ଯିବା ମଧ୍ଯ ସଚରାଚର ଦେଖାଏ । — 


ସେଥ୍‌ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଯୌତୃକର ପ୍ରଭାବ କମି ଯାଇଛି । ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ହଏ ପିତାମାତା 
କନ୍ୟାର ବିଦାୟ କାମନା କରିଥାନ୍ତ ଏବଂ ପୁତ୍ର ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ପରିବାରଠାରୁ ଅଲଗା ରହି 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ହୋଇ ବୃଦ୍ଧ ପିତା ମାତା ଉପରେ ବୋଝ ନହୁଏ ସେ ଦିଗଣିର ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇଥାନ୍ତି । 


୮୧ 
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RGR OPO NNNO OO EN Da Ee DRO Ne ioe ao a SPE bes 
ମାତ୍ର ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ କନ୍ୟା ୨୦କୂ ଟପି ଗଲେ କି ପୁଅ ୩୦ ବର୍ଷକୁ-ଟପି ଗଲେ 
ମନରେ ଶୋଚନା ନାହିଁ । ପୂଣି ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ ଯୌତୂକର ଯେତେ ଦାବୀ ସେଥ୍‌ରେ 
ଖାନ୍ଦାନ୍‌ ପରିବାର ମଧ୍ଯ ଅସହାୟ ବୋଧ କରୁଛି । 


ରକ୍ତ ମାଂସର ଶରୀଶଜ ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟର ଯେପରି ଆବଶ୍ୟକ ତା” ସେହିପରି ଯୌନ 
ଜୀବନର ଚିକ୍ରାର ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ମନକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିଥାଏ । ଫଳରେ ସମାଜରେ ବିଭ୍ରାଟ ଓ 
ବିକୃତି ଲକ୍ଷଣୀୟ ! ଏଥ୍‌ରେ ଦ୍ଵିରୁକ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ଗିରିଜନଙ୍କର ଜୀବନ ଜୀବିକା ଦର୍ଶନ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରି ଏକ ସମାଧାନ ପନ୍ଞା ଅନୁସୃତ ହେଲେ ଅନେକାଂଶରେ ସାମାଜିକ 
ସମାଧାନ ହେଇ ପାରିବ । ନଚେତ୍‌ ଯେତେ -ଆଇନ୍‌କାନୁନ୍‌ ବିଧ୍ବିଧାନ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ମଧ୍ଯ 
ବା ଯେତେ ଆଲୋଚନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ମନର ଅର୍ଥ ସ୍ବାର୍ଥକୁ କେହି ବଳି ଦେଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ଯୌତୁକ ନେଇ କନ୍ୟାରନ୍‌କୁ ବଳିଦାନ ଦେବା ହିଁ ସାର ହେବ ବିବେକ 
ମଣିଷକୁ ଦଂଶନ କରୁନାହିଁ ? 

ସେଥ୍ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଗତ ପଶ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ତାଙ୍କ ˆ 'ଅର୍ଵି ଶତାଦ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଶା 
ଓ ତହିଁରେ ମୋର ସ୍ଥାନ” ଜୀବନୀ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଲେଖିଛନ୍ତି, ““ସେତବେଳେକୁ ଧନୀ ଲେକଙ୍କ 
ଘରେ ବିବାହ କରି ଶ୍ଵଶୁର ଘର ସାହଯ୍ୟରେ ଉପରକୁ ପଢ଼ିବା ପ୍ରଥା ଛାତ୍ର ସମାଜରେ 
ବେଶ୍‌ ସ୍ଥାନ ପାଇଥ୍‌ଲେ । ଯେପରି ଛାତ୍ର ମାନଙ୍କୁ: ଗୋପବନ୍ଧୁ ବାବର ଭାର୍ଯ୍ୟା ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ପନ୍୍‌ୀକୂ ଭରତ କହୁଥ୍‌ଲେ । ( ୧୦୦ ପୃଷ୍ଠା) 


ଭର୍ରଁ। ଭାର୍ଯ୍ୟାର ଭରଣ ପୋଷଣ କରିବା କଥା, ମାତ୍ର ସଭ୍ୟ ସମାଜର ‘ବର! 
ପନ୍ବୀର ଅର୍ଥରେ ଚଳ୍ପଛ । ନଚେତ୍‌ ନାରୀ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶିକାର ହୋଇଛି। ଆଜିର 
ସଭ୍ୟ ସମାଜ ପାଇଁ ଧନ ଯୌବନ ସବ୍ର କିଛି ଲୋଡ଼ା । ଯିଏ ଦେଇ ପାରିଛିତ ଦୁଃଖ ସୁଖେ 
ଜୀବନ ବିତାଉଛି । ଯିଏ ଗଞ୍ଜାଣା ସହି ପାରୁ ନାହିଁ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରୁଛି । ନଚେତ୍‌ ନିଷ୍କର 
ନିର୍ମମ ଶାଶୁଶ୍ଵଶୁର, ସ୍ଵାମୀ ଜାଳି ପୋଡ଼ି ପାଉଁଶ କରି ଦେଉଛନ୍ତି । ଅକାଳେ ନାରୀର 


ଅମୂଲ୍ୟ ଜୀବନ ଧୂଳିସାତ ହେଉଛି । ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଶାରୀରିକ ଯାତନାକୁ କେତେ ଦିନ 
ନାରୀ ବରଦାସ୍ତ କରିବ ? 


ମନେ ଅଛି, ମୂଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ନନ୍ଦିନୀ ଶତପଥୀ ଥ୍ବାବେଳେ ଯୌତୂକ ବିରୋଧ ଆଇନ 
ପାଶ୍‌ କରିଥୁଲେ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ରାଜ୍ୟ ତଥା ଜାତୀୟ ସରକାର ଅନେକ ଆଇନ୍‌ କରି 
କଠୋର ଦଣ୍ଡ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି । ମାତ୍ରନାରୀ ତା'ର ସମ୍ମାନ, ଇଜତ୍‌ ବଜାୟ ରଖିବା 
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ପାଇଁ ପିତାମାତାକୁ ସର୍ବସାନ୍ତ କରୁଛି କିମ୍ବା ଧର୍ମ .ପନ୍ଵୀ ପରି. ନୀରବରେ ପଥର ପାଳଟି ସହି 
ଯାଉଛି । ଏପରି ଉଦାହରଣ ପ୍ରତି ବର୍ଷ ଅନେକ ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି । ଶୁଣି କର୍ଣ୍ଣ ବଧୂର 
ହେଉଛି । ପ୍ରେମ ବିବାହ କଲେ ଗୃହରୁ ସେ ଅନ୍ତର ହେଉଛି ..।! ତା'ର ସ୍ଥିତି କେଉଁଠି ? 
ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି କ'ଣ ଉଦାର ହେବେ ନାହିଁ ? ଯୌତୁକକୁବିରୋଧ କରିବେ ନାହିଁ ? କବି 
ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳ ଯୌତୂକ ବିରୋଧରେ “କନକଲତା” ଉପନ୍ୟାସ ଲେଖି ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ତଥାପି ତ ସମାଜ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇନାହିଁ । 

ସଂପ୍ରତି ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟ ଜଗତର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଯୌତୁକର 
ଜଳାହାତ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ତତ୍ପର ହୋଇ ଉଠିଲାଣି । ଦେଖାଶିଖା ଦୁନିଆଁ । ଡଃ. 
ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ତାଙ୍କର ଅପହଞ୍ଚ” ଉପନ୍ୟାସରେ ଏହାର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । 
ନରସିଂଲୁ ଦୋରା “ରଜନୀ” କୂ ବାହା ହେବା ପାଇଁ ଟିମା କନ୍ଧକୁ ଗୋଟିଏ “ମଟର 
ସାଇକେଲ? ଓ ୨୦୦୦ ଟଙ୍କା ଯୌତୁକ ଦେଇଥିଳ୍ତେ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକ ଟିମା ଏହି 
ଯୌତୂକକୁ ସାଦରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲା । ଏପରିକି ଟିମାର ଘର ବି ହେଲା ସେହି ଶ୍ମଶୁର 
ଘର । କିନ୍ତୁ ସେ ବାପ ହାତକୁ ଦୁଇ ହଜାର ଟଙ୍କା ବଢ଼ାଇ ଦେଇ ଗାଁର ସମ୍ପତ୍ତି ବଢ଼ାଇବାକୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଲା । ଟଙ୍କା ପାଇଁ ଟିମାର ବାପା ଆବାକାବା ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। ପୁଅ ଏପରି 
ଶାଶୁଘର କରିବ ସେ କେବେ ଭାବି ନଥୁଲା ।! ଏ ସନ୍ଚନ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତି ସତେ ତା'ର ସମାଜର 
ବାହାରେ | କିନ୍ତୁ କନ୍ଧ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ବିଭା ହୁଏ ୮ କନ୍ଧ ବିଭାରେ ତା'ର ବାପା ହିଁ କନ୍ୟାର 
ବାପାକୁ ହଡ଼ାଟିଏ ମଦଟିଶେ ଦିଟିଣେ, ଏପରି କିଛି ଖର୍ଚ୍ଚ କରେ । ଜନ୍ୟା ଘରୁ ବର ଘରକୁ 
ଯୌତୁକ କି ଟଙ୍କା ଆସେ ନାହିଁ । ବୀମା ଟଙ୍କା ପାଇଁ ଖୁସି ହୋଇଥଲା । ଗାଁଲୋକେ ଏବଂ 
ବନ୍ଧୁ ବାନ୍ଧବ ଭୋଜି ଖାଇ ଖୁସି ହୋଇଥ୍‌ଲେ ! (ପୃ ୩ ।୧୯୮୧) 

ଏଥୁରେ କନ୍ୟାପିତାମାନେ ଦାୟୀ । ଅନ୍ୟ ଲୋକ କାହିଁକି ମନା କରିବ, ଯାହା 
ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀକୁ ମର୍ଧ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରୁଛି, ହାତ କରୁଛି । 
ଆଢିର ଅଶିକ୍ଷିତ ତଥା ଅନୁନ୍ନତ ସମାଜର ଯୁବକ ଶିକ୍ଷିତ ତଥା ବଡ଼ ବଡ଼ ଚାକିରି କଲେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବେଳେବେଳେ ମଧ୍ୟ କୌଶଳରେ ହାତକରି ଏପରି ରୁଗ୍ଣ ପରଂପରା ଓ 
ଏତିହ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରଡ଼ିବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରୁନାହାନ୍ତି । ସେମାନଂକ ପକ୍ଷରେ ଅର୍ଥ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ 
ପଦ ହଁ ଏକମାତ୍ର ଶ୍ରେୟ ଓ ଧେୟ । 

ଏଣୁ ସଚେତନଶୀଳ ସମାଜ ଓ ଜାତୀୟ ସରକାର ଏକ ସମାଜିକ ଓ ସଂସ୍କୃତିକ 
ବିପ୍ଳବ ନ ଆଣିଲେ ଯୌତୁକ ଗ୍ରସ୍ତ ରୋଗିମାନେ ପ୍ରକୃତି ନିନ୍ଦାରୁ ତ୍ରାହି ପାଇବେ ନାହିଁ । ଥୂଲା 
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ବାଲା ନଥୁଲା ବାଲାକୁ ଲୋଭ ଦେଖାଇ ପକ୍ଷାନ୍ତର ନାରୀ ସମାଜ ପ୍ରତି ଅନ୍ୟାୟ ନ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ନଚେତ୍‌ ନାରୀ, ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା, ସେବାର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି ପ୍ରଚାର ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଧ 
ସମାଜର ଗଞ୍ଜଣା ଓ ଯାତନାର ଶିକାର ହୋଇ ଚାଲିଥ୍‌ବ ।! ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ବଳି ସ୍ଵରୂପ । 
ପଶୁବଳି ପ୍ରଥାଠାରୁ ହୀନ, ଙଫୁଣ୍ୟ । 


ବିଶ୍ଵକବି ରବିନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁରଙ୍କ ଚିତ୍ରାଙ୍ଗ ବା ନାଟିକାଂଶରୁ ଛି ଉଦ୍ଧାର କଲେ 
ନାରୀର ଗୁରୂଗମ୍ଭୀର ବାଣୀ ଓ ଦୃଢ଼ତା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ ହେବ । 


“ଆତି ଚିତ୍ରଙ୍ଗଦା | 

“ଦେବୀ ନାହିଁ । ନହି ଆମି ସାମାନ୍ୟ ରମଣୀ, 

ପୂଜା କରି ଭାଗିବେ ମାତ ବାଡ଼ି ଚଲଓ ଆମିନାଇ 

ଅବହେଳା କରି ପୁଣିଆ ରାଖିବେ ପିଛେ 

ଏ ଓ ଆମିନଇ ।”? 

ଯଦି ପାଶେ ରାଖ, ମୋରେ ସଂକଟେର ପଞ୍ଚ 

ଦ୍ୂରୂହ ଚିନ୍ତାର ଯଦି ଅଂଶ ଜାତ । 

ଯଦି ଅନୁମତି କର କଠିନ ବ୍ରତେର ତବ ସହାୟ ହଇତେ । 

ଯଦି ସୁଖେ ଦୁଃଖେ ମୋର କର ସହଚରୀ 

ଆମର ପାଇବେ ତେବେ ପରିଚୟ । ? 

ଏହା ହେଉଛି ନାରୀର ପରିଚୟ । ସେ ସତୀ, ଶକୃନ୍ତଳା, ଦୌପଦୀ, ପାର୍ବତୀ, ପରି 
ବ୍ରତଚାରିଣୀ, ଗାର୍ଗୀ, ମୈତେୟୀ, ଲଳିତା ପରି ବିଦୂଷୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀବାର, ଦରର୍ଗାବାର, ଇନ୍ଦିରା 
ଗାନ୍ଧୀ ପରି ମାନସ୍ଵିନ ବିରଙ୍ଗନୀ ହୋଇ ପୂରୁଷ ସମାଜର ସମସ୍କଦ୍ଧି ହୋଇ ପାରିବେ ଏବଂ 
ଜାତି ବଂଶ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଲୋକ ବିତରଣ କରିବେ । ନାରୀ କେବଳ ଭୋଗ୍ୟସନ୍ତାନ 
ଉତ୍ପାଦନର ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ ସେ ଦେବ ଦାସୀ ବା ବଜାରର ପଣ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟ ନୁହେଞ | 


ସେ ନାରୀ ! ଦାନବର ଶତୁ, ଦୂର୍ଗା । ଏଣୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ନାରୀ ଜାଗରଣ ଏକାନ୍ତ 
ବାଞ୍ଛନୀୟ । 
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ଜର୍ମା ପୂଜା ଓ ଆଦିବାସୀ ପରଂପରା 
ଜର୍ମାପୃଜା : ସ୍ତୋତ୍ର ଓ ଗୀତ । 


ଆଦିବାସୀ ସରଳ ମଣିଷ । ପ୍ରକୃତି ପରି ଶାନ୍ତ, ସ୍ଥିଗଧ ଆଉ ଉନ୍ମକ୍ତ । ସେ 
ଆନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚର, ଶୋଷଣରେ ପ୍ରକୃତି ପରି ଉଗ୍ର ହଏ । ଫଳରେ ଜନ ପ୍ରାଣରେଅଗ୍ନିର 
ସୁଲିଙ୍ଗ ଉଦ୍‌ଗୀରଣ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ । ସେ ଭୀମ ଆଉ କାନ୍ତ । ଏଇ ଭୀମ ରୂପରେ 
ସେ ପ୍ରଚ୍ୃତି ଠାରେ ଦେଖେ ଅପୂର୍ବ ଶ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ୟ, ପୃଥ୍ବୀ, ଝରଣା ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, 
ନଦୀ, ବୃକ୍ଷ ତା' ଆଖିରେ ଦେବତା । ପ୍ରକୃତିର କାନ୍ତ ରୂପରେ ସେ ଅନୁଭବ କରେ ଭୀମ 
ତଥା ଭୌରବ, ଆଉ ଭୈରବର ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତି-ଯାହା ଆଥ ଆପେ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ଏବଂ 
ନିଜେ ଫଳ, ପୂଷ୍ଠ, ଖାଦ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦେଉଛି । ଏଣୁ ର ଦେବତାର ମଧ୍ଯ ପୂଜକ । 
ତାକୁ ଦେବଦେବୀ ଭାରବେ ପୂଜାକରି ଆଶାୟୀ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ଆଦିମ ମଶିଷ ଫଳ 
ପାଇବା ପାଇଁ ଗୋଟାଏ କଳ୍ପନା ବା କାମନା କରିଥ୍‌ବ । ଆଉ ଯଦି ଯାହା ଘଟିଯାଏ, ସେ 
ବୃକ୍ଷକୁ ଦେବତା ଭାବେ, ବିଶ୍ଵାସ କରିନିଏ । ସେ ଭାବେ ତାହା ଘଟିଛି ଦେବୀଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୀବାଦ ବା ଗୁଣ ଗାରିଡ଼ିର ଫଳହେତୁ ଏପରିକି ଜାନୀ (ପୁରୋହିତ) ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିନିଧବ 
ତଥା “ବେଜୂଶୁ' ବା ‘ଦିଶାରୀ”ର ଆଶ୍ରୀର୍ବଦା ବୋଲି ମନେ କରେ । ଫଳରେ ଆଦିବାସୀ 
ଯୁଗ ଯୂଗ ବ୍ୟାପି ବୃକ୍ଷ ବା ଦାରୁ ଦେବତାକୁ' ପୂଜା କରି ଚାଲିଛି । ଶବର ମାନେ: 
*ଅପରମାଗ” ଗଛତଳେ ˆ ଜଢନାଂଲୋ।” ବା ଜଗନ୍ନାଥ ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି ବୋଲି 
ନୂଆଁଖାଇ” ଦିନ ସେହି ଗଛ ମୂଳରେ ପୂଜା କରି ନୂଆଁ ଶସ୍ଯର ଅନ୍ନ ଅର୍ପଣ କରିଥାଏ । 
ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା-ଚଳଣି ନେଇ ଚଳି ଆସୁଥ୍‌ବା କୋରାପୁଟର ବଣ୍ଡାମାନେ ଂଶିମୂଳୀ” 
ଗଛର ଡାଳ ପୋତି ରାତିସାରା ନାଚନ୍ତି । ଯେପରି ଓରାମ୍‌, ମିର୍ଵ, (କିସାନ୍‌) ମୁଣ୍ଡା, 
ଖଡ଼ି ଆ “ କର୍ମାଗଛ”'ର ଡାଳପୋତି କର୍ମା ନାଚରେ ମସ୍‌ଗୁଲ ରୁହନ୍ତି । ବୃକ୍ଷ ହିଁ 
ଜୁଗନ୍ନାଥ” ? -ବେଲ ଗଛ ହିଁ “ଶ୍ରିବ” ” —କର୍ମାଡାଳ ହିଁ କରମ୍‌ ୟାନୀ ବା ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା । 
ତେଣୁ କରମ୍‌ ସାନୀ ହେଉଛନ୍ତି ଦେବୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ! ଏହି ବୃକ୍ଷ ପୂଜ 
ଆଦିମମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ହୋଇଥଲା । କାଳକ୍ରମେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇ 
ବେଦ ପୂରାଣରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ଦାରୁ ଦେବତା ବା ଦାରୁରେ ବ୍ରଝୁତସ୍ଥାପନ ମଧ୍ଯ ଆମର 
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ପୁରାଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଯାହା ଜଗନ୍ନାଥ, :ବଳଭଦ,. ସୁଭଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇ ତିନି ଠାକୁର 
ଶାଶ୍ବତ ସନାତନ ଧର୍ମରେ 'ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି ¦ ସୁତରାଂ ଏହା ମୂଳରେ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କତିର ଚେତନା ତଥା ଧର୍ମ ଧାରଣା.ନିହିତ । ଏଇ ଦାରୁ ଦେବତାର ସମସ୍ତ ଦାଯିତ୍ୁ 
ଦଇତାମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶା ଭୁଇଁ ଆଦିବାସୀ ତଥା ଶବତ୍ତର ଆଦିମାଟି । 
କାଳେ କାଳେ ଆର୍ଯ୍ୟର ଆକ୍ରମଣରେ ବାଧା ପାଇ ଶେଷରେ ନାନା ଭାବରେ ଆର୍ଯ୍ୟନାମା 
ଗ୍ରହଣ କରି "ମଧ୍ଯ ନିଜର ପ୍ରାଣ ପ୍ରବାହ ଜୀବନ୍ତ ରଖିଛନ୍ତି । ନୀଳାଚଳ ବା ପୂରୀର ଜଗନ୍ନାଥ 
ଆଢ଼ି ମଧ୍ଯ ଏଇ ପ୍ରାଣ ପ୍ରବାହର ପ୍ରତୀକ । ( ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କ ଗୀତା ପ୍ରବେଶ) । 


ଆଦି ସଂସ୍କୃତି, ପ୍ରାଚୀନ ପୂରାଣ, ରାମାୟଣ, ` ମହାଭାରତ, ଗୀତା, ସେ କଥାକୁ 
ଦୃଢ଼ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ତୁଳସୀ, ବେଲ, ଅଶ୍ଧତ୍ଥ, ବଟବୃକ୍ଷ ପୂଜା ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର; 
ଯାହା ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କତିରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି I ଏଣୁ ଗୀତା ମତରେ ! 


“ଦୁର୍୍ତିମୂଳ ମଧାଖାବିର 'ଶୁତଥଂ ପ୍ରାହରବ୍ୟୟମ୍‌ । 
ଛନ୍ଦାଂସି ଯସ୍ୟ ପର୍ଣ୍ଣାନି ଯସ୍ତଂ ଦେବ ସବେବବିତ୍‌ ।” 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉର୍ଦ୍ଧିମୂଳ ଅଧଃ ଶାଖାକୁ ଅଶ୍ଵତଥଂ ( ପିପ୍ପଳ) ବୃକ୍ଷକୁ ଅବ୍ୟୟ ବା ବ୍ରହ୍ମ 
କୁହାଯାଏ । ଆଉ ଛନ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ପତ୍ର । ତାହାକୁ ଯିଏ ଜାଣେ, ସେ ପ୍ରକୃତ ‘ବେଦବିର୍‌' ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । 


ବୃକ୍ଷକୁ ଦେବତା :'ଜ୍ଞାନ କରିବା ଆଦିମ ଜନଜାତିର ବିଶ୍ଵାସ ।-ସେମାନେ- କରମା 
ଗଛକୁ ମଧ୍ଯ ଦେବୀଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ମାନିଆସୂଛନ୍ତି । ଏଇ ଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ ` 
ଅନେକ ଭକ୍ତିଗୀତ ରହିଛି ! 


ସେନ: ଏର ଦେବୀଙ୍କର ସ୍ତୃତିଗାନ ପାଇ ଗୀତା, ଉପନିଷଦ ପରି ସଂସ୍କୃତ ଶ୍ଲୋକ 
ନାହିଁ । ସାଧୀରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ସରଳ ଗୀତ ହିଁ ତା'ର ସ୍ତୋତ୍ର 


ଯାହା“ ଯୁହାର ମା” ଗୋ କରମ ସାନୀ 
ଯୁହାର 
ଝାଡ଼େ ଝୁଡ଼େ ଥାଉ 
ଅପୁତ୍ରୀକେ ପୂତ୍ର ଦେଇ ଖୁସୀ କରିଥାଉ” (ଓଡ଼ିଆ) 
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କରାମ୍‌ କାରାମ୍‌ ବାଦୀ ପେଲ୍ଲୋ ଗୋ" 
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କାରାମ୍‌ ନି୍ୟୈ ପାର୍‌ ତାନୁ ରାଇ 
ପାରେନା ତାନ୍ତି ତିନିୟା ଆଖେଡ଼ାନୁ ଗାଡ଼େଚା 
ଡିଶ୍ତା କାରାମ୍‌ ଗାଡ଼େରିନ୍‌ ରାଇ ।” ” (ରୋମ୍‌ ଗୀତ) 
Bn 


( ୧) ପ୍ରଥମ ଗୀତ ଆଞ୍ଚଳିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖିତ । କରମ ସାନୀ ଖାଡ଼େ 
ଝୁଡ଼େ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଥାଏ । ଏଣୁ ସେ ଝାଡ଼େଶ୍ବରୀ, ଖମ୍ଭେଶ୍ବରୀ, ପର୍ବତ 
ବାସିନୀ । ତା'ର ପୂଜା କଲେ ପୁତ୍ରହୀନ ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନ ପାଇ ବଂଶ. ରକ୍ଷା କରେ । ଗରିବ 
ଲୋକ ପୂଜା କରି ଧନି ହୁଏ । ସେହିପରି କହୁଛି, ସେପରି ଧାଙ୍ଗନା କହୁଛି ଧାଙ୍ଗୀଡୀକୁ ଲୋ 
ପ୍ରିୟତମା, କର୍ମା କର୍ମା କହୁଛି, ସେ ପାରେତାନୁ ( ପର୍ବତରେ ) ଥାଏ । ତାକୁ ପର୍ବତରୁ ତଳକୁ 
ଆଣି ଆଖଡ଼ା ବା ଦାଣ୍ଡରେ ପୋତା ଯାଏ । ଏଇ ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ । ଦେବୀ ଭଗବତୀ ଦୂର୍ଗା 
ପର୍ବତରେ । ବଣ ଜଙ୍ଗଳରେ ଥା'ନ୍ତି । ତା'ର ପୂଜା ଆରାଧନା କଲେ ଶୁଭଫଳ ମିଳେ । 


"ପରଂପରା : ସୁତରାଂ କରମ୍‌ ସାନୀ ବା କର୍ମ ଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ ଅନେକ କଥାନି 
(ଗପ ) ରହିଛି । ତାହାର କାହାଣୀ ସରଳ । ଯାହା ମଣିଷ ପ୍ରାଣରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାଏ । ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କର୍ମ ଚଞ୍ଚଳ କରାଏ । ଭୂଲ, ବୁଟି ଗର୍ବ, ଅଭିମାନ ଅଂହକ୍ଷାନ୍ତ 
କରେ । ବାସ୍ତବରେ ଦେବ ଦେବୀ ପୂଢା ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ ମଣିଷକୁ ପରମା୍ଚିତ 
କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବିଶ୍ମାସ ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ବୃକ୍ଷଲତା ଅକ୍ଷତ ରୂହନ୍ତି । 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶୋଭା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଫଳରେ ମଣିଷ ଜାତି ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ନାନା ଭାବରେ 
ଉପୋକ୍ୃତ ହୁଏ । ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଜନନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଣିଷକୁ ପ୍ରେରିତ କରେ । ଏଣୁ 
ନିରକ୍ଷର ସରଳ ଆଦିବାସୀ ପୃଥୁବୀ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଦେବତା ଜ୍ଞାନ କରି ଆବାହନ 
କାଳରୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛି । 


ଏହି କର୍ମ ପୂଜା ଭାଦ୍ରବ ମାସର ଶୁକ୍ପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଠିକ୍‌ ତା’ 
ପରେ ଦଶହରା ଦୂର୍ଗା ଦେବୀଙ୍କର ଆଗମନ ମୁହୂର୍ଉ । ଆଶ୍ମିନୀର ଶୁକ୍ସପକ୍ଷ ମଙ୍ଗଳବାରରେ 
ମଙ୍ଗଳା ପୂଜା ହୁଏ । ପରିବେଶ ନିର୍ମଳ । ପ୍ରକୃତିର ବେଶ ମନୋରମ -ଆକର୍ଷଣୀୟା । କାଂଶ 
ପଂକ୍ତିର ଶୁଭୂତା ସହିତ ପୁଷ୍କରିଣୀର ଶୁଭ୍ର କଇଁ ଫୁଲର ହସରେ ଵନ ବାସିନୀ ତଥା ପଲ୍ଲୀ 
ଲଳନାର ଜୀବନକୁ ଆମୋଦିତ କରିଥାଏ । ମନରେ ସେଦିନ ମଧ୍ଯ ଭରିଦଏ ଶାରଦୀୟ ସବ୍ରଜ 
ଜାମନା । ଆଦିବାସୀର ଅଫାକ୍ତେୟ ଜୀବନରେ ଆଗାମୀ ଦିନର ସୁନେନ୍ଲି ସ୍ଵପ୍ନ ବଞ୍ଚ ରହିବାର 
ଆଶାଜଗାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଆଦିବାସୀମାନେ ପୂଢା ପର୍ବଣ ଦୂର୍ଗା ପୂଜା ଭିଆଣ କରିଛନ୍ତି । 
# nt ୮୭ 
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HATE: 7: 
କର୍ମା ପୂଜା ଦିନ ମାଦଳର ତାଳେ ତାଳେ ଗୋଡ଼ରେ (ଘୁଙ୍ଗୁର) ବାନ୍ଧି ନାଚେ । 
କସ୍ତାଳ, ଗିନିରେ ପ୍ରତିଧ୍ନିରେ ହୁଏ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡ ! ତୁଲ ଜୁଲିଆ ପୋକର ଆଲୁଅରେ ତା'ର 
ମୁହଁ ଦପ୍‌ ଦପ୍‌ କରୁଥାଏ । ସେ ଅରୁଆ ଚାଉଳ, ସିନ୍ଦୁର, ଧଳାସୂତା ନେଇ ଯାଏ ପାହାଡ଼ି 
ସ୍ଥିତ କର୍ମା ଗଛ ପାଖକୁ । ଦେତ୍ତୀଙ୍କୁ ସାତଥର ଚାଉଳ ଦେଇ ପୂଜା କରେ । ଆକୁଳ ପ୍ରାଣର 
ପଣତି ଢାଳି ଢ଼ୂ ଢ଼ ମୁଖଣ୍ରିଆ ମାରେ ! ମାଦଲର ଝୁମେର୍‌ ପାର୍‌ ବାଜି ଉଠେ । ପରେ ପରେ 
ଗଛର ପୀଞ୍ଚଟି ବା ସାତଟି ପତ୍ରଯୂକ୍‌ ଡାଳ କାଟେ । ଅବିବାହିତ ଯୂବକ ତାକୁ ଦୂଇ ହାତରେ 
ଚାପି ଧରେ । ନେଇ ଆସନ୍ତି ଗାଁ ଦାଣ୍ଡକୁ । ନାଲି ଶାଢ଼ୀରେ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ନିର ଷ୍ଟ 
ସ୍ଥାନରେ । ଆଖୁ, କଇଁ ଫୁଲ ତଥା ଡାଳ ପତ୍ରରେ ତିନୋଟି ବାଉଁଶ ଦ୍ଵାରା ସୁସଜିତ ମନ୍ଦିର 
ଚୂଲ୍ୟ ନିର୍ମିତ ବେଦୀରେ ରଖନ୍ତି । ଆଉ ଚାରି ଆଡ଼େ ଘେରି ବସନ୍ତି । ଉକ୍ତ ନିର୍ଜଳା ଉପାସ 
କରିଥ୍ବା ପତିପନ୍‌ୀ ବା ପୁରୋହିତ (ଢାତିର) ପୂଢା କରନ୍ତି । ଅର୍ଘ୍ୟ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । 
ପୂର୍ବ ଦିନର ଅଙ୍କୁରିତ ମୁଗ, ଛ୍ଥୁରି, ଧାନ, ପୂଜା ପାଇଁ ଅଣାଯାଏ ! ନଡ଼ିଆ, କ୍ଷୀର, ତଥୀ 
ଗୁଆଘିଅ, ଦୀପ ହୁଳହୁଳି -ହରିବୋଲରେ ସ୍ଥାନ ଭରିଯାଏ । ତା ପରେ ଦେବୀଙ୍କର ମହିମା 
ଶୁଣନ୍ତି । ଉପସ୍ଥିତ ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧ ବନୀତା ! 


CCR FEA: 


(ଗପ) କଥାନୀ : ଏକଦା ସେମାନେ କରମା ସାନୀଙ୍କୁ ଅବମାନନା କରିଥୁଲେ | 
ଏଣୁ ସେହି କରମା ସାନୀଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ବାହାରିଲେ । 


ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟରେ କରମ୍‌ ଧରମ ନାମରେ ଦୂଇ ଭାଇ ଥୁଲେ । ଚାଲି ଚାଲି 
ସେମାନେ ବହୁ ପଥ ଅତିକ୍ରମ କଲାପରେ ରାସ୍ତାରେ ପାଣି ପିଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କଲେ, 
ହେଲେ ପାଣି ଥୁଲା ଦୂଷିତ । ପିଇଲେ ନାହିଁ । ତା ପରେ ପାଚିଲା ଡିମ୍ବରୀ ଫଳ ଖାଇବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା କଲେ, ସେଥ୍୍‌ରେ ପୋକ ସଡ଼ ସଡ଼ କରୁ ଥାଏ । ବଡ଼ ଚିନ୍ତିତ ହେଲେ । କର୍ମ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଖୋଜିଲେ -ପାଇଲେ ସମୁଦ୍ରରେ । ସେ ଗଛରେ ମଧ୍ଯ ପୋକ ଭରିଥାଏ । ତଥାପି 
ଦି” ଭାଇ ଆଲିଙ୍ଗନ କଲେ-ଛାଏଁ ଛାଏଁ ପୋକ ଉଦ୍ଭେଇ ଗଲା କର୍ମ ଦେବତାକୁ ପୂଜା 
କରିବାକୁ ପ୍ରତିଶ୍ପିତି ଦେଲେ । ଆଉ ସେହି ଗଛର ଡାଳଟିଏ ଆଣି ପୂଜା କଲେ । ଭାଦ୍ରବ 
ମାସର ଏକାଦଶୀ ଦିନ । ସେମାନେ କରମ ସାନୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ 
ବଦଳି ଗଲା । ଧନ ଧାନ୍ୟରେ ଘର ଭରିଗଲା । ପୂତ୍ର କନ୍ୟାରେ କୋଳ ହସି ଉଠିଲା ! ସେ 
ଦିନଠୁ କର୍ମା ପୂଜାର ପ୍ରସାର ହେଲା । ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ । ସେହି ଦିନଠୁ 
ଅନୁନ୍ନତ -ଦଳିତ ସଂସ୍ତ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ କର୍ମା ଦେବୀଙ୍କର “କର୍ମା ପୂଜାଂ ପ୍ରସାର ଘଟି ତା'ର 
ମହିମାରେ ଆମ୍ମବିଭୋର ହେଲେ ଯାହା ବାଞ୍ଚା କରାଯାଏ ତାହା ଫଳ ମିଳେ । ଏଇ ମୋର 
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ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭୂତି । ମୋର ପୂଜ୍ୟ ପିତା ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଟିକେସନ ମିର୍ଶଷା ଜଣେ i ନାଚ 
ଗୀତରେ ଉସ୍ତାଦ୍‌ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର କର୍ମାନାଚ ଆଉ ଗୀତ ଏବେ ମଧ୍ଯ “ବରପାଲି” ଅଞ୍ଚଳର 
ସୁତିରୁ ଯାଇନାହିଁ । ତାଙ୍କର କଣ୍ଠରୁ ସି ଝରି ଆସୁଥୂଲା 


ସଂଗୀତ : “ଆରେ ବାବୁ ଶ୍ୟାମ ଘନ ତୁ ଗଲେ ମଧୁର୍ଭୁବନ 
କାହା ମୁଖ ଅନାଇଁ ବଂଚିବି । ଏବଂ 
ଉଠ ନିଶି ପାହିଲା ଏଥର 

ହେ ବଂଶୀଧର ଆଦି 


ଛାନ୍ଦ ଗାଉଥୂଲେ | ମଥୁରା ମଙ୍ଗଳ, ରସ କହ୍ଲୋଳ ଥଲା କଣ୍ଠସ୍ଥ । ସେ କର୍ମା 
ଦେବୀଙ୍କର ପରମ ଉକ୍ତ । ମୋ ବ୍ୟତୀତ ମୋର ଭଉଣୀ ନଥୁଲା । ଯିଏ ଆସଥ୍‌ଲେ, ଚାଲି 
ଯାଉ ଥୁଲେ । ମୁଁ ଥ୍ଲି ଏକା । ଏଣୁ ସ୍ଵର୍ଗତ ପିତା କନ୍ୟାଗାଥଁ କାମନା କଲେ। କନ୍ଯା 
ପାଇଲେ କର୍ମ ଡାଳ ପୋତି ଏକାଦଶୀ ପାଳନ କରିବ ବୋଲି କରମ୍‌ସାନୀ ଆଗେ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ । ତା'ପରେ ବର୍ଷ ପାଇଲେ କନ୍ୟାଯିଏ । ମୁଁ ପାଇଲି ଭଉଣୀ । ତା'ର ନାମ 
ଅହଲ୍ୟା? । ସେ ବର୍ଭମାନ ବିବାହିତା ପୂତ୍ରକନ୍ୟାର ମାଂ । ବାପା ସେହି ବର୍ଷ ଏକାଦଶୀ 
କର୍ମା ପୂଜା ପାଳନ କଲେ । ରାତିସାରା ନାତିଲେ କି ଅପୂର୍ବ ବିଶ୍ଵାସ । 


ତେବେ କୁହନ୍ତତ ! କିପରି କରମ୍‌ସାନୀଙ୍କୁ ଅବିଶ୍ନାସୀ କରାଯିବ । ଶୁଦ୍ଧପୂତ ପୂଜା 
ପାର୍ବଣଟିଏ । ବୁଦା, କୁକଡ଼ାର ବଳି ନାହିଁ । ଅଥଚ ପବିତ୍ର ମନରେ ନୃତ୍ୟ-ଗୀତ 
ଆରୋଧନାରେ ଦୂର୍ଗା ଦେବୀଙ୍କର ଆଶ୍ରୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି । କରମ୍‌ ସାନୀଙ୍କୁ ଘେରି ବସନ୍ତି 
ପଲ୍ଲୀବାସୀ ଶିହାନ୍‌ (ପୁରୋହିତ ) କାହାଣୀ ବଖାଣେ । 


“ଶୁନ୍‌ ଶୂନ୍‌ ସାଧୂ ଜନ କରମ୍‌ ସାନୀର ବିଧାନ 
ଯାହା ବିହି କରିଛି ଭିଆଣ । 

ଏକ ଚୂଟେ ଡାଳ ହାନି ଉପରୂ ତଳକୁ ଆଣି 
ଆଣିଲି ଦେବୀ ଠାକୁରାଣୀ । 

“କରମ୍‌ ଦେବୀ ଯେ ଶଙ୍କର ଠାକୂରାଣୀ । 

ତୁ ଥୁଲୁ ମା? ଦିନେ ଗଙ୍ଗା ତୂଳରେ 
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ତୋତେ ଆଣିଲେ ବରି ଅତି ବିନୟରେ ।”” 
ଏହା ହେଉଛି ଦେବୀଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବର ରହସ୍ୟ । 


୨ୟ ମହି ମା— ରୁର୍ମସାନୀ ବା କରମ୍‌ ସାନୀ ପୂଜା ହିଁ ମାତୃପୂଜା । ଜଗତ 
ଜନନୀର ଆରୋଧନା କରନ୍ତି ଚାଷୀମୂଲିଆ । ଧନ-ଜୀବନ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଚାଷ-ବାସ ବୃତିର 
ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ, ସୁଖଶ୍ରଦ୍ଧା ସମସ୍ତଙ୍କର କାମ୍ୟ ହୋଇଥାଏ | କଥା ଏକଦା ଜଣେ ସାଧକ 
ଲୋକ ଥୁଲା । ତା'ର ସାତଟି ପୁଅ ଆଉ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଝିଅ । ବାଣିଜ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପୁଅମାନେ ବୋଇତରେ ଦରିଆ ପାରିଦେଲେ । ଅନେକ ଦିନ ପରେ ଧନ ସଂପଦ ନେଇ 
ଭିଟାମାଟିକୁ ଫେରିଲେ । ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାକୁ ପନ୍‌ୀମାନେ କେହି ଆସିଲେ 
ନାହିଁ । ସମସ୍ତ ଭାଇ ବଡ଼ ବିସ୍ତିତ ହେଲେ । ଉଷୀ ତରତରା ପନ୍ନୀମାନେ କର୍ମାଦେବୀ 
ଆରୋଧନାରେ ନିମଡ଼ିତ ଅ ନ ! ଏବଂ ନାଚୂଆନ୍ତି ବିଭୋର ହୋଇ କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ସାନ ଭାଇଠୁ ଛଅ ଭାଇଯାଙ୍କ ଆସିଲେ—ସେମାନେ ବିଂନାଚିବାରେ ଲାଗିଲେ । କର୍ମାନାଚ 
ମାଦଲର ମାଦକତା ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ବିଭୋର କଲା । ତା'ପରେ ବଡ଼ ଭାଇ ରାଗାନ୍ଧିତ 
ହୋଇ ଆସି ଦେଖେ ! "ସେମାନଙ୍କର ଗୁମାନ ଆଉ ଅଭିମାନ । ସେ କ୍ରୋଧାନ୍ସିତ ହୋଇ 
ଡାଳ ଫିଟ୍ଗି ଦିଏ । ହେଲେ ତାଂର ନାସ୍ତିକତା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ଯୋଗୁଁ ତାର ଗର୍ବ 
ଗୌରବ ଚୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ । କ୍ରମେ ଧନ ସଂପତି ହରା ଦରିଦ୍ବ ହୋଇଛି । ସମସ୍ତେ ଦେବୀ ଅଭିଶାପ: 
ଫଳରେ ଦୀନ-ଅଙ୍କିଞ୍ଚନ ହୋଇଥୂ୍‌ଲେ ଗଭୀର ଭାବେ । ମର୍ମାହତ ହୋଇ ପ୍ରତିକାର 
ଖୋଜିଲେ । ପନ୍ନୀମାନଙ୍କର ଅନୁରୋଧରେ କରମସାନର ବଡ଼କର୍ମାରେ ପୂଜା ଆରାଧନା 
ଓ କର୍ମନାଚ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରମ୍‌ ସାନୀଙ୍କର ପୂଜା ଧୂମ୍‌ ଧାମ୍‌ ହେଲା । -ସେମାନଙ୍କର 
ଅଗାଦ ଭକ୍ତିରେ ଦେବୀ ପ୍ରତୀ ହେଇ ପଡ଼ିଲେ । ସାଧବ ପୁଅମାନେ ପୁଣି ଧନ:.ଧାନ୍ୟ ପାଇ 
ଆଶ୍ବସ୍ତ ହେଲେ । ଏପରି ଅନେକ ବିଶ୍ବାସ ଯୋଗୁଁ କର୍ମାପୂଜା'? ପରଂପରା ଚାଲି ଆସୃଛି । 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଏହି କର୍ମା ପୂଜାରେ ଆଗ୍ରହୀ । ଅତୀତରେ ଆଦିବାସୀମାନେ 
ଧନୀଥ୍ଲେ। ବାଣିଜ୍ୟଟବେପାର କରିବାରେ ଦକ୍ଷତା ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ହିଁ 
ସୀଧବ ପୁଅ । ଏଥ୍‌ରୁ ଚ୍ଧାସ୍ତବ ସୂଚନା ମିଳେ । କରମ୍‌ସାନୀ ପ୍ରେମୀଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଗୀତ ହେଉଛି 

ଯଥା— ଜୁହାର ମା” ଗୋ କରମ୍ସାନୀ 

ଅପୂତ୍ରିକେ ପୁତ୍ର ଦେଉ । 

ଦୟା କରିଥୁବୁ ମାଂ ଗୋ ମୋତେ 
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ଶହେ ପୁତ୍ର କନ୍ୟା ଦେବୁ 
ଗୁହାଲ କି ଗାତ ଦେବ୍ର 
ବାନା ତୋର ଉଡ଼ିବ ଜଗତେ । 


ଏପରି ଅନେକ ସରଳ ତରଳ ଗୀତ ଡାଲ ଖାଇ, ରସର" କେଲି, ଗୀତ କବିତା ତଥା 
ଚମ୍ପ, ଛାନ୍ଦ ଗୀତ ଗାଇ ରାତି ସାରା ଭକ୍ତମାନେ ନାଚନ୍ତି । ସକାଳେ କର୍ମାଡ଼ାଳ ନେଇ ଘର 
ଘର ବ୍ରଲାନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କୁ ଗୋରସ, ଚାଉଳ ଦ୍ଵାରା ପୂଜା କରାଯାଏ । ବିଶ୍ଵାସ ମୂଳୈ 
ଏଜଗତ । ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରତି ପନ୍ଵୀ ଆଗାମୀ ଦିନର କାମନା ପୂରଣ ହେଲେ ପରବର୍ଭୀ ବର୍ଷ 
କର୍ମାଡାଳ ପୋତି ପୁଣି ପୂଜା କରନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଏହି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନା 
ବହ ଦିନରୁ ଚାଲି ଆସୁଛି । ବଳି ପରଂପରା କରମ୍‌ସାନୀ ପୂଜାରେ ନିସିଦ୍ଧ । କର୍ମା ବଡ଼କର୍ମା 
(ଏକାଦଶୀ ଦିନ) ସାନ କର୍ମା ମଙ୍ଗଳା ପୂଜା ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଏପରିକି 
ଆଶ୍ମିନରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶ, ବିହାରଞ୍ଚି।ଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ ଆଦିବାସୀ କର୍ମା ଓ ଦେଶୀ କର୍ମା ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ହେଉଛି । ଉଚ୍ଚ ନିମ୍ନ 
ତଥା ଆଦିବାସୀର ପ୍ରିୟ ସର୍ବଜ୍ନୀନ ପୂଜା ହେଉଛି କରମ୍‌ ସାନୀ ବା ଦେବୀଦ୍ର୍ଗା । ସକଳ 
ଶକ୍ତିର ଆଧାର | 
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୯୨ 


ଓଡ଼ିଆ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ନବାନ୍ନ ବା ପୁଷ୍ପୁନି (ଛେର ଛେରା) ଗୁଶ୍ିଖାଇ, 
ଚୈତିପର୍ବ, ଫଗୁନପୁନି ଆଦି ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ହୋଇ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରି 
ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବ ହୋଇଛି ! ଏପରି ସଂସ୍କୃତିକ ବିନିମୟ ଘଟିଛି ଯେ...ଏହା ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ନ ହୋଇ ସମଷ୍ଟିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । 


ଅବଶ୍ୟ ଏତିହ୍ୟର ସମୂଦ୍ର ମନ୍ଧନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଯାନି 
ଯାତ୍ରା ମୂଳରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଚଳଣୀ ପରଂପରା ନିବିଡ଼ ଭାବେ ନିହତ । ଦ୍ରଇ ଶହ 
ବର୍ଷର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରୀତି ଓ ସଂସ୍କୃତି ଯେତେବେଳେ ଆମ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ସଭ୍ୟତାକୁ 
ଅଦଳ ବଦଳ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛି । ସେପରି ପ୍ରାନ୍ତୂନ ପରାମ୍ପରା ତଥା ଆର୍ଯ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ଜାତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ୬ ୨ ପ୍ରକାରର ଆଦିବାସୀ 
ଶ୍ରେଣୀ ବସବାସ କରୁଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ସଂଖ୍ୟା ଗରିଷ୍ଠ ଆଦିବାସୀ ହେଉଛନ୍ତି କିସାନ୍‌ -ମିର୍ବ । 
(କୋରା), ଓରାମ୍‌, ମୁଣ୍ଡା, କନ୍ଧ ଗଶ୍ଡ ଶଉରା, ପରଜା, ଜୂଆଙ୍ଗ ଆଦି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନ ଜୀବିକା ଭାଷା ପରସ୍ପର ପରିପନ୍ଥୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପରମ୍ପରା । ତଥା 
ପର୍ବାଣୀରେ ସାମାଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଅଣ-ଆଦିବାସୀ କଥା ଛାଡ଼ନ୍ତୁ-ଏପରିକି ପଡ଼ୋଶୀ 
ଭାବେ ରହୁଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଆଦିବାସୀ ଆଉ ଜଣେ ଆଦିବାସୀର ଭାଷା ବୂଝିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାଷା ବୈଷମ୍ୟ ଏକ ବିରାଟ ପ୍ରାଚୀର ଭଳି ଠିଆ ହୋଇଛି 
ଯାହା ଜାତୀୟ ସଂହତିର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ଅବଶ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାଷାଭାଷୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକତ୍ର 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପରକୁ ସ୍ଵାଗତ କରି ପରିବାରରେ ଚଳନ୍ତି । ଆଦିବାସୀଙ୍କର ମନରେ ବିକାର 
ନାହିଁକି ଅନ୍ୟ: ଜାତି ପ୍ରତି ଧୀକାର ନାହିଁ । ସେ ଯେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା 
ଅପମାନିତ ବା ଘୃଣିତ ନ ହୋଇଛି, ସେ ସେତେ ତିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତର ସହ ଭଲ ପାଇ 
ଚାଲିଥାଏ । ସେ ତାଂ ଠାର କୃତଜ୍ଞ ରହେ | ଏହାହିଁ ତା'ର ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦର୍ଶ । ଆମ 
ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଯାତ୍ରା । ଆଦି କୃଷି ତଥା ଶ୍ରମଭିଝ୍ଜିକ । ଆଦିବାସୀମାନେ 
ବଣ ଜଙ୍ଗଲର ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ ପୂର୍ବକ ଜୀବୀକା ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମତଃ 
ସେମାନେ କୃଷିଜୀବୀ ନଦୀର ଅବବାହିକା, ଝରଣାର କୂଳ ଓ ବଣ ପାହାଡ଼ ପାଦ 
ଦେଶରେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ ସଂସ୍କୃତି ଭାଷା ଚଳଣିର ପରିସର ବ୍ୟତୀତ 
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କାରଖାନାରେ ସେମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମଜୁରୀ ଜୀବନର ସାନିଧ୍ୟ ଲାଭ କଲେ ମଧ୍ଯ “ସ୍ଵଜାତି 
ଉତ୍ତମା ପ୍ରୀତି, ନୀତିରେ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହିତ ହାତ ମିଳାଇ ପର୍ବପର୍ବାଣୀକୁ ସମୃହ ଭାବରେ 
ପାଳନ କରନ୍ତି । ଶ୍ରମ ଲାଘବ ତଥା ଅବସାଦ ମନରେ ଆନନ୍ଦ ସଞ୍ଚାର ପାଇଁ ଗୀତ ଗାଇ 
ନାଚନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ବଣୁଆ ଜାତି ଟାଣୁଆ ମନ ନେଇ ପୁଣି ଆଗୈ ଚାଲନ୍ତି କର୍ମ ପଥରେ । 
କର୍ମ ହିଁ ତାର ଧର୍ମ । ଅଳ୍ପ ପାଇ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ ରହିବା ତା'ର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ । ସେ ହା ହୃତାଶର 
ବହୁ ଦୂରେ | 


ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ : ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ପାହାଡ଼ କନ୍ୟା ପାର୍ବତୀଙ୍କର ଶିବଙ୍କ ସହିତ ବିବାହ 
ହୁଏ । ସେଦିନକୁ କୁହାଯାଏ ଶୁକ୍କ ପକ୍ଷ ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ । ପାର୍ବତୀ ହେଉଛନ୍ତି ଶକ୍ତି ଦେବୀ । 
ତେଣୁ ଅଗଣିତ ଆଦିବାସୀ ଶିବଙ୍କର ଉପାସକ । ଶବଙ୍କୁ ‘ବ୍ରଢ଼ା ରଜା” ବୃଢ଼ାବାରେଂ, 
ବ୍ରଢ଼ାଦେଓ ଆଦି ନାମର୍ତେଣ୍ରଜା କରନ୍ତି । ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ସମ୍ବଲପୂର କେବଳ ନୁହେଁ ବରପାଲି 
ତଥା ଓଡ଼ିଶାର ବିଶିଷ୍ଠ ପବି । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କର ବୈବାହିକ ସଟ୍‌ ତି ପାଳନ ପୂର୍ବକ ଧରିତ୍ରୀର 
ଶୀତଳତା ପାଇଁ କାମନା କରାଯାଏ । କୃଷକ ଲଙ୍ଗଳ, ହଳ ସଜାଡ଼ି ବର୍ଷାର ଆଗମନୀ 
ସଂଗୀତ ଗାନକରେ । ଦେଖୁ ଦେଖୁ ପହଞ୍‌ ଆସେ ଆଷାଢ଼ର ପ୍ରଥମ ଦିବସ । ଆଦିବାସୀ 
ତଥା ଚାଷୀ ମନରେ ଆନନ୍ଦର ଜୁଆର ଖେଳେ । 


ରଥଯାତ୍ର! : ପୁଣି ଆସେ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଆଷାଢ଼ର ଦ୍ବିତୀୟା । ସୃଷ୍ଟିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ରଥଯାତ୍ରା । ଯିଏ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଯୁଗ ଯୁଗର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ‘ଜନାଂଲେ' । 
ଦାରୁ ଦେବତା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପ୍ରାଣୀର ଆର୍ଭଁନାଦରେ ବିଚଳିତ ହୋଇ ନିଳକନ୍ଦରୁ ବାହାରି 
ଭକ୍ତଙ୍କର ଜନତରଙ୍ଗ ଦେଖନ୍ତି । ପତିତପାବନଙ୍କର ଆଶିଷ ଲାଭ କରି ଉକ୍ତ କୃତ୍ୟ କୃତ୍ୟ 
ହୁଏ । ମାତ୍ର ଆଦିବାସୀ ଭକ୍ତ କିଛି ମାଗେ ନାହିଁ, ହୁଏ ଭର୍ତିରେ ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ । କେବଳ 
ପୁରୀରେ ନୁହେଁ ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବତ୍ର ବିଶେଷତଃ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତି ଗ୍ରାମ, ପୁର ପଲ୍ଲୀରେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ରହିଛି । ସବ୍ରି ରଥ ଯାତ୍ରା ପର୍ବ ମହାସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୁଏ । 
ଏପରିକି ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ବିହାର ଚରାଞ୍ଜି' ସ୍ଥ “ଜଗନ୍ନାଥ-ପୁର' ଠାରେ ଓ ପଶ୍ଚିମ 
ବଙ୍ଗର ହଗୁଳି ତଥା ମଧ୍ୟ ଭାରତ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଭୂଖଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକର ରଥଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୁଏ । ଏହି ଯାତ୍ରାର ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ -ଯୁବକ ବୃଦ୍ଧବୁଦ୍ଦା ନବ ବେଶ ଭୂଷା ପରିଧାନ 
ପୂର୍ବକ ଆରାଧ୍ୟ ଛଦବତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମନିବେଦନ କରିଥାନ୍ତି । ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ଶାନ୍ତି ସମୃ 


କାମନା କରନ୍ତି । ଯାହା ସେମାନଙ୍କର ମାନବ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଠାରେ 
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ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରି ଗାଇ ଉଠନ୍ତି ମାନ୍‌ ତାନ୍‌ ମାରଂ ବ୍ରରୁ ହିଲ୍ଲାତେ, ନାଓ୍ା ସିର୍ମା ସୁକୁତେ 
ସେନବକ୍‌ ( ଆଦିବାସୀ ସାନ୍ତାଳୀ ଗୀତ) ସରିଯାଏ ରଥଯାତ୍ରା ୧୦ ଦିନ ମଧ୍ଯରେ । 


ନୂଆଖାଇ : ଆଦିବାସୀ ସାଗର ଭୂଧର, ଇନ୍ଦ୍ର ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୃକ୍ଷ ଲତା ସବ୍ରରି 
ପୂଜା କରେ । ପାଚିଲା ଧୀନ ଆଣି ପୂତ ପବିତ୍ର ରହି ଦେବନ୍ତେବୀ ଓ ପୂର୍ବପୂରଷଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରେ । ସେଦିନ ନୂଆ ବସ୍ତ ନୂଆ ହାଶ୍ତି ଅବାସପତ୍ର ଆଦି ସବ୍ରକିଛ ନୂଆଁ କରେ । ପୂରୂଣାକର 
ଧୋଇ ମାଜିଘସି ପରିସ୍କାର କରେ । ତା'ପରେ ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ କରିଥାଏ ପୂଜା । ଆଉ 
ଆଶିଷ ଭିକ୍ଷା କରି କର୍ମତପୂର ହୋଇ ଉଠେ । ମାଟିମାତା ପ୍ରତି ଆନୁଗତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରି 
ସବ୍ରଜ କରେ ଶସ୍ଯ କେଦାର । ଜନ୍ମର ଶୀତଳ ପ୍ରଲେପରେ ସତେ ଯେପରି ତା'ର ବୁକ 
ଭିରିଯାଏ । ଭାଦ୍ରବର ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷରେ ପ୍ରଥମ ଶସ୍ୟ ଅମଳ କରି “ନୂଆଖାଇ”? ପର୍ବ ବା 
.ନବାନ୍ପ ପର୍ବ ପାଳନ କରେ । ଶେଷରେ ମାଦଳ ବାଦ୍ୟ, ଚାପର ନିକୃତା ଆଉ ନୃତ୍ୟର 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଛନ୍ଦରେ ମଜ୍‌ଗୁଲ ରହେ । କର୍ମକ୍ଲାନ୍ତ ଜୀବନ ହୁଏ ୟାର ସରସ ସୁନ୍ଦର । ନବାନ୍ନ 
ସର୍ବତ୍ର ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତିଥ୍‌ ଭେଦରେ ଏକ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ୫ମୀ 
ବା ୧୦ ମୀ ଦିନ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ସମ୍ବଲପୁର, ବଲାଙ୍ଗିର ଓ କଳାହାଣ୍ଡିରେ ଯଥାରୀତି ପାଳିତ 
ହୁଏ ।କେବଳ ଆଦିବାସୀ ଜନସାଧାରଣ ନୁହନ୍ତି,ରାଜା ପଜା ତଥା ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଏହି ପର୍ବପାଳନ କରି ଏକ ଜାତୀୟ ପର୍ବରେ ପରିଣତ କରିଛନ୍ତି । ସତେ ଯେପରି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଏ ହେଉଛି ପ୍ରିୟ ପର୍ବ । ମାତ୍ର କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ ଏହି ପର୍ବ ହେଉଛି 
ଆଦିବାସୀଙ୍କର । ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଗରିବ ପୁତ୍ରହୀନ ବିଧବା ମଧ୍ୟ ପୋଖରୀ ହୂଡ଼ାରେ 
ହୋଇଥବା 'ଝରାଧାନ ଝାଡ଼ି ନେଇ ତିହାର” ପାଳନ କରେ । କାରଣ ନବାନ୍ନ ଦିନରେ 
ଦୀନ ଅଜିଞ୍ଚନ ସାଧାରଣ ପରିବାର, ସାଧାରଣ ଝୁପୁଡ଼ିର ଦୀନ ନାରୀ ସୁଦ୍ଧା ଭାଇ ବନ୍ଧୁ 
ଆମ୍ଭୀୟଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରି ଚର୍ଚା କରେ ଆଉ ନମସ୍କାର ଜଣାଏ ! ପ୍ରକୃତରେ ବିଶ୍ଵାସ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ହିଁ ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ମଧୂମୟ କରୁଛି । ଧନ ମାଗୁନାହିଁ ଜନ ମାଗୁନାହିଁ, ମାଗୁଛି ସରଧା 
ବାଲିରୁ ହାତେ, ପରି ଆଉ ବାଣୀ କାହିଁ । ମଣିଷ ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ସ୍ଵେହ ମାଗୁଛି । 
ମାଗିଛି ମଣିଷ ମଣିଷଠାରୁ ସ୍ନେହ ଓ ମମତା ୮ 

ଦଶହରା : ପୁଣି ରତୁ ଚକ୍ର ପରି ଘୁରି ଆସେ । ସୁନିର୍ମଳ ଦଶହରା ହୁଏ ଉପଗତ । 
ଜାଇଁଶର ତୋଫା ହସ ସହିତ ଜହ୍ନର ରଜତ ଜ୍ୟୋସ୍ସା, ଝରଣାର କ୍ରଳୃକ୍ରଳୁ ତାନ ସହିତ 
ପ୍ରକୃତିର ଶାନ୍ତ କୋମଳ ତଥା ଶସ୍ୟ କେଦାର ସୁନେଲି ପରିବଶେ ଆନିବାସୀର ଢୀବନକୁ 


ପଲକିତ କରେ । ନବୋଡ଼ା ଧାଙ୍କିଡ଼ୀ କନ୍ଯା ଅବିବାହିତ ଧାଙ୍ଗଡ଼ା ମନରେ ଆଶାର 
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OUP BGG POU OST CCC PO OUT CP I PO 


on Ret AG Re eases 
ଆଲୋକ ଝଲସାଏ | ଅଗତ୍ୟା ତା'ର ମନରେ ଜାଗେ ରୋମାଞ୍ଚ । ସେ ସାଜିବ ପ୍ରିୟା । 
ପାଇବ ମନ ଲାଗି ପ୍ରିୟ । ତେଣୁ ମନେ ମନେ ଆଖି ବ୍ରଲାଇ ଦେଖେ କିଏ ତା'ର ଯୋଗ୍ୟ 

କର୍ମଠ ଯୁବକ ସାଥୀ । ଆଉ ସୁଖ, ଶୋକ, ଦୁଃଖ ତଥା ପ୍ରଣୟ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ନାଉରୀ ` 


ଏଇ ଦଶହରାର ଓବିମଳ ଛବି ମଧ୍ୟରେ ଆସେ ଆମ “ଡାଲଖାଇ? ନୃତ୍ୟ । 
ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଭାରତ ଖ୍ୟାତ ! ସମ୍ବଲପୁରିଆ ଆଦିବାସୀ ତଥା ଅନୁନ୍ନତ 
ନାରୀ ସମାଜର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶାରୀରିକ ନୃତ୍ୟ । ଡାଲଖାଇ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ‘ଭାଇ ଜୁତିଆ” 
ବ୍ରତ ସମୟରେ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ । ଭାଇର ଶୁଭ କାମନା କରି ଉଭଣୀ କରେ ଭାଇ 
ତୂତିଆ ଦିନ ନିର୍ଜଳା ଉପବାସ । ତାପରେ ମାଁ କରେ ପୁତ୍ରର ଦୀର୍ଘାୟୁ ଜୀବନ କାମନା 
ପୋଢୂତିଆ ବ୍ରତ ! ପିନ୍ଧାନ୍ତି, ସୂତାର ତିଆରି ସରରୁ ଡ଼ୋରି ଯାହା ଅନାବିଳ ପ୍ରେମ ଓ 
ସ୍ପେହର ସଙ୍କେତ । ଏମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ମହାନତା, ମା ଭଗିନୀର ଉଦାରତା 
ଚିନ୍ତା କଲେ ଭାବବିହୁଳ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ଏହି ପରମ୍ପରା ସର୍ବସାଧାଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ 
ଓ ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ସତେ ଯେପରି 


“ କୁନନୀର ସ୍ପେହ ଜାୟାର ପ୍ରଣୟ 
ଶୁଦ୍ଧ ବଂଧୁ ଶଦାଳାପ 
ଜନକ ଆଦର ଏକ ଏକ ଝର 
ତଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି ତାପରେ ଜୀବନ । (ଗଙ୍ଗାଧର) 


ଜର୍ମା ନାଚ: କର୍ମାନାଚ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ନାଚ । ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର ସର୍ବତ୍ର ପାଳିତ 
ହୁଏ । ସଭାବତଃ କର୍ମାଗଛକୁ ( ହଲନ) ନେଇ କର୍ମନାଚ ହୁଏ ! ଏହା ବି ତ ଦାରୁ ଦେବତା 
ପୂଜାର ପ୍ରତୀକ । ଗଛର ଡାଳ ନେଇ ଦାରୁ ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରି ଦାରୁ ପୂଜା 
କରାଯାଏ । ସେ ହୁଏ କରମସାନୀ । ଆଦିବାସୀମାନେ ପତି ପନ୍ନୀ ଧନ ଯଶ ସନ୍ତାନ ସର୍ବ 
ଶୁଭ ପାଇଁ କରମସାନୀର ପୂଜା କରନ୍ତି । ‘ଦାରୁ ? ହେଉକି ପଥର ହେଉ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି 
ମୂଳ । ମଣିଷ ଯାହା କାମନା କରିଛି ସେ ପାଇଛି । ସରଳ ନିଷ୍ପାପ ଆଦିବାସୀର ଗୁହାରୀ 
ପ୍ରକୃତି ଦେବତା ଶୁଣେଏବଂ ତା'ର କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରେ । ଧାରଣା ଯୁଗ ଯୁଗର । ପ୍ରତିବର୍ଷ 
ଭଦ୍ରବ ମାସର ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ପ୍ରଥମ କର୍ମାପୂଜା କରାଯାଏ । ମାଦଳ ବାଦ୍ୟ, 
ନୂପୁର ନିକ୍ସଣ ଏବଂ ତ୍ରି ପଟ ଭଙ୍ଗୀରେ ନୃତ୍ୟରେ ଦାଣ୍ଡ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୁଏ । ସବୂ ଶ୍ରେଣୀ 
ଲୋକଙ୍କର ଏହା ଏକ ଉପଭୋଗ୍ୟ ଉତ୍ସବ । 
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ଶାରଦୀୟ ପର୍ବପର୍ବାଣୀର ବୈଶିଷ୍ଟ ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କର ପୋତମରା ( ମହିଷି ମାରିବା) 
ଖାଞ୍ଜିମଡ଼ା, (ନିଆଁ ଉପରେ ଚାଲିବା) ‘ଚଇତ ପର୍ବ? ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ବିଶ୍ବାସ ମୂଳେ 
ଭଗବାନ । ବିଶ୍ମାସରେ ଗଡ଼ିଆ ବି “ଗଙ୍ଗା ହୁଏ । ତେବେ ଧରିତ୍ରୀର ସାନ୍ଧନା ତଥା ସୁନେଲି 
ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ମହିଷି ରକ୍ତ ଦିଅଯିବାର ବିଶ୍ଵାସ ସେମାନଙ୍କ ଚିରାଚରିତ । ଅନେକ 
ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ କହି ପାରନ୍ତି, ଜୀବହଂସା ବୋଲି ଅଭି ଯୋଗ କରାଯାଇାପାରେ, ମାତ୍ର 
ବିଶ୍ବାସରେ ବିଷ ବି ଅମୃତ ହୁଏ । ସେପରି “ଝଞ୍ଜାମଡ଼ା! ଦାଉ ଦାଉ ଦେଖା ଯାଉଥବା, 
ଦପ୍‌ ଦପ୍‌ ହୋଇ ଜନମଥ୍‌ବା ସେହି ଲେଲିଆନ ଅଗ୍ନିଶିଖାରେ ଆଦିବାସୀ ଝାଙ୍କର (ଦିଶାରି) 
ସର୍ବସାଧାରଣ ସମ୍ମୁଖରେ ତା'ଉପରେ ଚାଲିଯିବା କଂଣ ସହଜ କଥା ? ତେବେ ଏଥ୍‌ରେ 
ମନ୍ତ୍ରର ମହିମା ଓ ଦେବତାର ଶକ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ନିହିତ । ତନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ରର ଶଳ୍ତି, ବୈତ୍ଯ, 
ଗୁଣିଆ ଭାବେ ଆଦି ବାସୀର ଶକ୍ତି ପରିକ୍ଷିତ ଓ ପ୍ରମାଷ୍ଟିତ । ସେ ବିଛାର ଦଂଶନ ବା 
'ସାପକାମୁଡ଼ା ଶୁଣିଲା ମାତ୍ରେ ବିଷ ଝାଡ଼ି ଦେଇ ପାରେ । ବାଘକୁ କରେ ମଣିଷ । ଭୂତପ୍ରେତ 
ସହିତ କରେ ବାକ୍ୟାଲାପ | ଏପରି ଅଭୂତପୂର୍ବ ଘଟଣା ଘଟାଏ । ତା” ର ତାନ୍ତିକ ମହିମା 
ବିସ୍ପିତ କରୁଥ୍ଲା ଦିନେ । 


ଚୈତ୍ର ପର୍ବ : ଚୈତ୍ର ମାସରେ ହୁଏ “ଚୈତ୍ରପର୍ବ” । ଆଦବାସୀ ନାନା ବାଦ୍ୟ ବଜାଇ 
ବନ ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜାକରେ କନ୍ଧ, ପରଜା, କିସାନ (ମିର୍ଵା।) ଓ ରାମ, ଗଭ୍ଡ, ବିଝାଳ, 
ମହୁଲ, କାନ୍ଦୁଲ, ଆମ୍ବ ଆଦି ନୂଆଁ ଫଳ ତଥା ପ୍ରଥମ ଶସ୍ୟ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବାବେଦୀଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରେ । ତା'ପରେ ବର୍ଷସାରା ସଂଚିତ ଧନ ଦେଇ ଜୀଏଁ । ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଅର୍ପିତ ପ୍ରସାଦ 
ତା ଜୀବନର ନିର୍ମାଲ୍ୟ ବା ପୁରୀର ଅବଢ଼ା ଭଳି ଗ୍ରହଣ କରେ । ପର୍ବ ବେଳେ ଆଦିବାସୀ 
ସୁରାର ସୁରୈ ଫଟାଇ ବଂଧୂ ବା ମୈତ୍ରର ଚର୍ଚା କରେ, ଶଛ୍ଥ ରସ ଦେଇ ଗପ କରେ, 
ଚାଉଳ ରସ ପାନ କରାଇ ବଉଳ ଫୁଳର ଗନ୍ଧରେ ଆମୋଦିତ କରାଏ ଅତିଥ୍‌କୁ । ଆରଖି 
(ମଦ) ‘ଝାରା (ହାଶ୍ିଆ) ପାନ କରି ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୂତି ଶିକାର ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ, ତାହା 
ଏପରି ପରମ୍ପରା ଗତ ସ୍ଵଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି ଯେ ତାୟ୍ୟ୍‌ ତ୍ୟାଗ କରିପାରୁ ନାହିଁ । 
ଏହି ପର୍ବର ସ୍ଵରୂପ ଉପନ୍ୟାସ ଆଦି ସାହତ୍ୟରେ ମନେଞଜ୍ଞ ରୂପ ଦେଇଛି । 


ପୁନିପୁନି : ଠିକ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବ ଉତ୍ସବ ପରି 'ପୌଷ ଉତ୍ସବ” ବା ପୁଷପୂନି ତଥା 
—~ -~ < 4 ~ ~~ 
‘ଛେର ଛରା” । ଏହା ହେଉଛି ଆଦିବାସୀଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ବା ତିହାର । ମଣ୍ଡାପିଠା ଏହି 
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ପର୍ବର ପ୍ରଧାନ ପିଠ । କେହି କେହି ପର୍ବକୁ ଭୂର୍ୟୀମାନେ ‘ମଞ୍ଡାପର୍ବ” ମଧ୍ଯ କହିଥାନ୍ତି । ଶରତ 
ଯାଇ ହେମନ୍ତ ଆସେ । ଶୀତ ତା'ର ଶୀତଳତାର ପ୍ରକୋପ ନେଇ ଆସେ । ଚଷା 
ଆଦିବାସୀ ଉତହ୍ମେଇରୁ ତାପ ଲାଭ କରେ । ବଷ୍ଚୋ ପାର୍ଜତ ଅମଳ କରେ ଫସଲ । ଚାଷ 
ଖମାର ଭରେ ଆଉ ଏହି ସମୟରେ ଗୋତି, କୁଠିଆ କିଛି ପୁଷ୍ପୁନି ଭେଟି ପାଆନ୍ତି 
ଧନୀର ଧାନ ଧନରେ ଖମାର ଭରି ଯାଏ । ସେହି ଆଦିବାସୀର ଝାଳ ବୁହା ପରିଶ୍ରମରେ 
ମୁଳିଆ ପାଏ ସାମାନ୍ୟ କିଛି । ତଥାପି ତା'ର ଆନନ୍ଦର ସୀମା କହିଲେ ନସରେ । ସେ 
ବିପୁଲ ଆନନ୍ଦରେ ଉଦ୍‌ବେଳିତ ହୋଇ ମା” ମାଟିରେ ତଥା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଢାକରେ | 
.କେଇଟି ମାସ ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ହଳିଆ, ଗୋତିଧନ୍ଦାରୁ ମୁକ୍ତି ନିଏ । ସ୍ଵାଧନୀ ଭାବେ କାମ 
କରେ । ସେ ଯାହା ହେଉ ସେଦିନ ଧନୀ ପ୍ରଙ୍ା, ଗରିବ ଦୁଃଖୀ ସମସ୍ତେ ପିଠ କରି ଭୂଜ- 
ଭାତରେ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଝାଙ୍କର ଗାଁ, ଚୌକିଦାର ମଧ୍ଧ ଦ୍ଵାର ଦ୍ଵାର ବ୍ରଲି ପୌଷ 
ଉପହାର ନିଏ । ଧନୀମାନେରିବକୁ କିଛି ଧାନ, ଚାଉଚ୍ଛ, ଦାନ କରନ୍ତି । ‘କାହାର 
ପୁଷମାସ ତକାହାର ସର୍ମନାଶ” ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ନତନିହିତ ହେଲେ ବି ରା୍ଡୀ ସ୍ତ୍ରୀର ହାଷ୍ରିରେ 
ତୋରାଣି ମିଳେ । ଏଇ ସମୟ ହେଉଛି ଆଦିବାସୀ ବିବାହ ଉତ୍ସବରେ ଶୁଭ ଅବସର । 


ଗୁଣ୍ିଖାଇ : ପୁଷ ପୁନି ଉପରେ ଏକ କରୂଣ ଚିତ୍ର ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ଅଙ୍କନ 
କରିଛନ୍ତି । ବର୍ଷର ଆରମ୍ଭ ମାଘ ଫାଲ୍‌ଗୁନ ଆସ । ହୁଏ ଫଗୁ ଖେଳ ଯାହା ଥୂଲବାଲାଙ୍କର 
ଉତ୍ସବ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ସନ୍ତାନ ପ୍ରକୃତି ସନ୍ତାନ ପ୍ରକୃତିର ଫଗୁ ରଞ୍ଜିତ ରୂପ ବୈଭବ ଦେଖି ପ୍ରୀତି 
ସାଗରରେ ନିମଜିତ ଏଇ ସମୟରେ ହେଉଛି ଆଦିବାସୀଙ୍କର ବିବାହ ଉତ୍ସବର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ 
ସମୟ । ବିବାହ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । ରସରାଜ କୃଷ୍ଣ ପରି ପ୍ରେୟସୀର ଅବଗୁଣ୍ଠନ 
କାଢ଼େ । ଏବଂ ଚାର, ମହୁଳ ଆମ୍ବ ଫଳ ନେର ଗୁଭ୍ତି ଖାଏ । ରସାଳ ଫଳ ଖାଇ ରସ ଯୁକ୍ତ 
ହୁଏ । ଏହା ହେଉଛି ବାର ମାସରେ ତେର ପର୍ବି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସୂଚନା । ବାରାନ୍ତରେ ସମ୍ୟକ 
ଆଲୋଚନା ପୟାସ ରଖିଛି । 
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ମା” ସମଲାଇ : ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରା 


ସମ୍ବଲପୁର ସହରର ପୂର୍ବ ଦଗରେ ‘ବାଟ ମଙ୍ଗଳା ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୁପ୍ତଗଙ୍ଗା ମହାନଦୀ” 
ପଶ୍ଚିମରେ ଦୂର୍ଗାପାଲି ପାହାଡ଼ ଉପରେ ଦଦ୍ରର୍ଗା ମନ୍ଦିରଂ ଏବଂ ଉତ୍ତର ଦିଗରେ ପାହାଡ଼ 
ଉପରେ ବୃଢ଼ାରଜା” (ଶିବ ମିନ୍ଦିର) । ସମ୍ବଲପୁର ଚତୁଃସୀମାରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ଉପସ୍ଥିତ ଏବଂ 


“ମଧ୍ଧ ଦୂର୍ଗାବରେ 
ବିରାଜିତ ତରା 
ଶ୍ରୀ ସୋମଳ ଖ୍ୟେଶ୍ଵରୀ 
ଦେବୀ ହୀରକ 
ରାଜିରାଜିତ ଚରଣା 
` ସବାରି ବିଧୃଂସିନୀ ।” 
ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲାଇଙ୍କର ଅବସ୍ଥାନ । ଗୋପୀନାଥ ଷଡ଼ଙ୍ଗୀ 
ତାଙ୍କର ‘ଚିକିତ୍ସା ମଞ୍ଜରୀ ”ରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି “ଯଥା 
““ଠୁକ୍ଳ ଦେଶ ମହାନଦୀ ତୀରେ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅବିଧା ଗ୍ରାମରେ 
ଯହିଁ ଅଛନ୍ତି ଦେବୀ ସମଲାଇ 
ସକଳ ଅର୍ଥ ସେବା କଲେ ଦେଇ । 


ତଜ୍ରାଳନୀ ରାଜ ଶାସନ ଓ ଦେବୀ ପ୍ରଭାବର ବିଶଦ ବର୍ୟନା କରିଛନ୍ତି । ସେପରି . 
କୟଚନ୍ଦି କା'ର ରଚୟିତା ହିନ୍ଦିକବି ପ୍ରଲ୍ଲାବ ଦୁବେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସମ୍ବଲପୁର ରାଜବଂଶ 
ବିଷୟ ନେଇ ସ୍ଵକାବ୍ୟ ଶ୍ରୀମଶ୍ରିତ କରି ସମ୍ବଲପୁରରେ ଏତିହ୍ୟ ଗାନ କରିଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ 
କବି ଗଙ୍ଗାଧାର ମିଶ୍ର ‘କୋଶଳାନନ୍ଦଂ କାବ୍ୟରେ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟକୁ ଏକ ହସ୍ତୀ ସହିତ 


ରେର ୯୯ 
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ତୃଳନା କରି ସମ୍ବଲପୁରକୁ ଦସ୍ତୀର ଉଦର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଧାନ କେନ୍ଦ୍ର ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


ସମ୍ବଲପୁର ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ରାଜ୍ୟ । ଏହାର ଅତିତ ଗୌରବମୟ ! ତା'ର ସଂସ୍କୃତି 
ପବିତ୍ର । ଚିତ୍ରୋତ୍ପଳା ଜାହୁବୀର ଧାରା ପରି ଘାତ ପ୍ରତିଘାତର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ପରିବରିତ ସମାଜ ସହିତ ଶାଳ ଦେଇ କଲ୍ଲୋଳିତ ହୋଇଛି । ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ 
ଘନାରଣ୍ୟ, ଶିକ୍ଷିତ ତଥା ପ୍ରତାପୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍କୃତ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ସମ୍ବଲପୂର 
ତା'ର ଯଶକୀର୍ଭୀ ଗାଇ ଚାଲିଛି ! ମାତ୍ର ସମ୍ବଲପୁର” ସମୋବଂଶ ରାଜାଦ୍ରାର! 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ସମ୍ବଲପୁର” ନୁହେଁ; ସମଲାଇ ଦେବୀନାମ ଧାରଣ ଗ୍ରାମ ତଥା ନଗରରେ ବହୁ 
ଅତୀତରୁ ପୂଜିତ ହେଉଛି । ପରିବ୍ରାଜକ ଟଲେମୀ? ? ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ୨ ୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଭ୍ରମଣ 
କରି ଆଜିର ସମ୍ବଲପୂରକୂ “ସମ୍ବଳକ?” କହିଥ୍ବା ଏବଂ ମହାନଦୀ ବକ୍ଷରେ ହୀରା” 
ମିଳୁଅ୍‌ବା କଥା ନିଜ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏଣୁ ଅବାହମାନକାଳରୂ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର 
ରଷ୍ଟ ଦେବୀ ସମଲାଇ ଏହି ଟି ଓ ଜାତିର “ସମ୍ବଳ? ହୋଇ ରହିଛି । ସେ ଜାତି ଧର୍ମ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତିଙ୍କି ଆଶ୍ରୟ ଦେଇଛି । ସେ ଜାତି ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତିଙ୍କି ଆଶ୍ରୟ 
ଦେଇଛି । ଏପରିକି ସମଲାର ତା'ର ସେବକମାନଙ୍କ ରକ୍ଷା କରବା ପାଇଁ ଦୁର୍ବର୍ଷ 
କଳାପାହାଡ଼ର ଗର୍ବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଚୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହିଛି । ତାର ପ୍ରମାଣ ସ୍ଵରୂପ 
ପରାଜିତ କଳାପାହାଡ଼ର ମାଲ ଆଦ ଯୁଦ୍ଧ ଅସ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିରରେ ସୁରକ୍ଷିତ ତେଣୁ ସମ୍ବଲପୁର 
ଶୌର୍ଯ୍ୟ ତେଜ, ବୀରତ୍ସ, ଧନଧାନ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଗୌରବମୟ ଅତୀ ତଦାବୀ 
କରେ ¦ ସେ ଦାବୀ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ ବୀର ପୁଙ୍ଗଳ ହେଉଛନ୍ତି, ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ , 
ଆଉ ଅସଂଖ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ବୀର ପ୍ରଜା ! 


ସମଲାର ଓଡ଼ିଶାର ଅଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେବୀ । ଅନ୍ୟ 
ଦେବୀ ହେଲେ ବିରଜା ( ଯାଜପୁର) ମଙ୍ଗଳା ( କାକଟପୁର) ବିମଳା (ପୂରୀ) ଚକା 
(ବାଙ୍କୀ) ଭଗବତୀ (ବାଣପୁର) ସାରଳା (ଝଙ୍କଡ଼) ହିଙ୍ଗୁଳେଇ ( ତାଲଚେର) ବଳରାମ 
ଦେବ ( ୧୫୪୦ / ୫୬)ରେ ସମ୍ବଲପୁର ସିଂହାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ସମଲାଇଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ 
ହେତୁ ‘ରାମଦହିଁରେ ଥୁବ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଥ୍ବା ଶିମୁଳି ଗଛ ମୂଳରେ 
ମନ୍ଦର ତୋଳିଲେ । ଏଇ ଦେବୀଙ୍କ ଠାରେ ରାଜା ମଧୂକର ଦେବଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନରବଳି ଦିଆ 
ଯାଉଥବା କଥା, ଇତିହାସ କହେ । ଏହି ବଳି ପ୍ରଥା ବା ରକ୍ତ ଦାନ ହେଉଛି ତାନ୍ତିକ 
ବିଦ୍ୟାର ଲକ୍ଷଣ । ଅଵଶ୍ୟ ମଣିଷ ଶିକ୍ଷା ଦୀକ୍ଷା ବିହୀନ ହୋଇ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ଶି କାର 
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ହୋଇଥାଏ । ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦେବୀଙ୍କଠାରେ ମାଂସ-ମଦ ଦେବାର ପରଂପରା 
ରହିଛି । କାରଣ ମଣିଷ ତା'ର ରଷ୍ଟ ଦେବୀଙ୍କୁ ତା' ର ଖାଦ୍ୟପେୟକ୍ର ପ୍ରଥମେ ଅର୍ପଣ କରି 
ତାକୁ ପ୍ରସାଦ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରେ । ଏହା ମଣିଷର ସ୍ଵାଭାବିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ଦେବତା, ରାଜାଙ୍କୁ 
କିଛି ଅର୍ପଣ କରି ଆଦି ବାସୀ ପ୍ରଜା ନିଜ ପାଇଁ ରଖେ । ତେବେ ବଳିୟାର ସିଂହ 
( ୧୬୧୭-୫୭)ଙ୍କ ବେଳକୁ ନରବଳି,ପଶୁବଳିରେ ପରିବର୍ତ ହେଲା । 


ଏକଦା ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତ ପୂରୀ-ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀ ବିହାରୀ ଦାସ ଫେରୁଥ୍‌ଲେ। ତାଙ୍କୁ 
ରେଢ଼ାଖୋଲରୁ ଧରି ଆଣି ଦଶହରା ଉତ୍ସବ ଅବସରରେ ବଳି ଦେବାର ସ୍ଥିର ହେଲା । 
ନିର୍ବିକାର ବିଷ୍ପଠଭକ୍ତ ରାଜଦରବାରରେ ଯୁକ୍ତି କଲେ, “ମା” କେବେ ପୁଅକୁ ଖାଏ ନାହିଁ 
ଯଦି ଖାଏ ସେ ଶରୀରରେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ।” ? ଏଇ ଉକ୍ତିରେ ରାଜା ସମ୍ମତ ହେଲେ । 
ଗଲାରେ ଶନଗ୍ରାମଧାରୀ ଯୁବକକ୍ର ମନ୍ଦିରରେ ଆବଦ୍ଧ କରି ରଖାଗଲା । ସକାଳେ ଦେଖା 
ଗଲା ଯେ ସେ ଧ୍ୟାନମଗ୍ନ । ଦେବୀଙ୍କର ସ୍ବେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ପ୍ରସନ୍ନ । ରାଜା ପ୍ରଜାଙ୍କ ମନରୁ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ, ତଥା ସନ୍ଦେହ ଦୂରୀଭୂତ ହେଲା । ସେମାନକ୍କ' ହୃଦୟରେ ମାନବୀୟ ପ୍ରେମ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । ଯେଉଁଠି କଠୋର ଶାସନ କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ, ସେଇଠି, ମଣିଷର 
ମନର ନିର୍ମଳ ଭାବ ଓ ହୃଦୟର ଭଭ୍ତି ବିଜୂଳି ବେଗରେ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଦୂର କରିଦିଏ । ଅନ୍ଧ 
ସମାଜର ଅନ୍ଧତ୍ଧର ପରାଜୟ ହୁଏ । ସେ ଯାହା ହେଉ, ସେହି ଦିନଠାରୁ ନରବଳି ନିଷିଦ୍ଧ 
ହେଲା । ସେହି ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତ ବିହାରୀ ଦାସ, ରାଜପୁତ୍ର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବଂଶି ଗୋପାଳଙ୍କ 
(ମଧୁକର ଦେବଙ୍କ ୩ୟ ପୁତ୍ର) ଗୋପାଳଜୀ ମଠରେ ୨ୟ ବ୍ରହ୍ମଚାରି ମହନ୍ତ ଭାବେ 
ଅଧୁଷ୍ଠିତ ହେଲେ । ସେ ନିମ୍ମାର୍କ ସଂପ୍ରଦାୟର ଶିଷ୍ୟ ଥୂଲେ । ସେ ଦିନୁ ଗୋପାଳୀ ମଠ 
ବୈଷ୍ଣବ ଉକ୍ତଙ୍କର ଆଗମନ ପ୍ରତ୍ୟାଗମନରେ ପବିତ୍ର ପରିବେଶ ମୁଖରିତ ହେଉଛି । ଏପରି 
ଶିକ୍ଷିତ ଅଶିକ୍ଷିତଙ୍କର ମିଳନରେ ଅଧ୍ଯାବଧ୍‌ ଭାବ ବିନିମୟ ଚାଲିଛି । ଦେବୀଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଭାବରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବି ଦେବୀଙ୍କୁ ଇଷ୍ଟ ଦେବୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଲେ । ତା'ର 
ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ” । ଏଇ ଦିନ ବେଦୀଙ୍କଠାରେ ଭୋଗ ଲାଗିଲେ, 
ସମସ୍ତେ, ‘ନବାନ୍ପ ତିହାର” ପାଳନ୍ତି । ଏଠାରେ ହିଁ ସାର୍ବଜନିନତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ¦ 
ପତ୍ୟେକ ଦେବଦେବୀ ଜଗନ୍ନାଥ, ଶିବ ତଥା ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ହେଉଛି ଆଦିବାସୀ ସମାଜର 
ଭିଆଣ । ପରେ ତାହା ପରିବର୍ଭନ ପରିମାର୍ଜିତ ରୂପ ନେଇ ରାଜା ଜମିଦାରଙ୍କର ପୂଷ୍ଠ 
ପୋଷାକତାରେ ଧନୀ, ଗରିବ, ପ୍ରଜା ରାଜା ନିର୍ବିଶେଷରେ ପୂଜା, ଆରାଧନା, କରିବାର 
ଆଦର୍ଶ ଅନୁଷ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 
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ପୂଜା ପରଂପରା : ପ୍ରତିଦିନ ଚାରିଥର ସମଲାର ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ । ଶତ 
ଶତ ଲୋକ ଦେବ୍ୟାରାଧନା କରି କୃତ୍ୟ-କୃତ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଯାହାର ଯାହା କାମନା ମା 
ପୁରଣ କରେ । ମା” ସନ୍ତାନର ବେଦନା ବୂଝେ । ପ୍ରାଣରେ ସମସ୍ତ ବ୍ୟଥା ହାଲୁକା କରି 
ଶ୍ରୀ ସୌଭାଗ୍ୟ ଦିଏ ବୋଲି ବ୍ଧିଶ୍ଵାସ । ଓଡ଼ିଶାର ଅଷ୍ଟଦେବୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ପରଂପରା, 
ଦେଇ ପରଂପରା ଏଠାରେ ଅନମୃତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା ଦିବସର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ୍ୟ ରହିଛି । 
ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଚୈତ୍ର ମାସର ବାସନ୍ତୀ ପୂଜା ଦେଉଛି ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରଥମ ତିହାର । ପତିପଦାଠାରୁ 
ନବମୀଯାଏ ଉତ୍ସବ ପାଳନ ପୂର୍ବକ ନାନା ରୂପରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ସୁସଜିତ କରାଯାଏ । 
ତା'ପରେ ଆସେ ନବାନ୍ନ । ସେଦିନ ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରଥମ ନବଶସ୍ୟର ଭୋଗ ଅର୍ପଣ କଲା 
ପରେ ସମ୍ବଲପରୂର ଜନସାଧାରଣ ନବାନ୍ନ ପାଳନ କରନ୍ତି ¦ ସଂଧ୍ୟାରେ ଦେବୀଦର୍ଶନ 
ହୁଏ | 


ଏହାପରେ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମ୍୍। ମହାଷ୍ଟମୀ ଦିବସ ଆଗତ ହୁଏ । କୃଷ୍ଣଜନ୍ଧ ଦିନ 
ମହାମାୟାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ । ଏଣୁ ସମଲାଇଙ୍କୁ ‘ମହାମୟା” ଶକ୍ତି ରୂପରେ ପୂଜନ 
କରାଯାଏ । ଏହା ପରେ ଆସେ ଦଶହରାର ଦୂର୍ଗାପୂଜା । ପ୍ରବାଦ ଅଛି ଏହି ଦିନ ପ୍ରଭୁ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରି ଦୁଷ୍ଟ ରାବଣକୁ ନିହତ କରିଥଲେ । ଫଳରେ ଭାରତବାସୀ 
ରାମଙ୍କର ବିଜୟ ଦିବସକୁ ସ୍ଟ ତି ସ୍ଵରୂପ ମହାସମାରୋହରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଦଶଦିନବ୍ୟାପୀ ଦଶଭୂଜାଙ୍କର ପୂଜା ପାର୍ବଣକୁ ଦଶହରା କୁହାଯାଏ । ଏଇ ଉତ୍ସବ ହେତୁ 
ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ ଦଶହରା ଛୁଟି ପାଇଥାନ୍ତି । ରାବଣ ପରି ଅନ୍ୟାୟୀ, ଅତ୍ୟଚାରୀର 
ହାତରୂ ଜଗତକୁ ତ୍ରାହି କରିଥ୍‌ବାରୁ ‘ରାମଚନ୍ଦ୍ର ତଥା ଦେବୀ ଦ୍ରର୍ଗାଙ୍କୁ ଅଗଶିତ ଭକ୍ତ ଭ୍ତି- 
ପ୍ରତୀତି ଦେଇ ପୂଜନ କରନ୍ତି । ନାନା ମୁନିଙ୍କ ନାନା ମତ । କିଏ ପଶୁବଳି ଦିଏ ତ କିଏ 
ସାତ୍ତିକ ଭୋଗ ଦେଇ ଅର୍ଚ୍ଚନା କରେ । ଏବଂ ଧନଜନ ଯଶଞଜ୍ଞାନ ଲାଭ ସହଭାବୀ ଜୀବନକୁ 
ସୁଖମୟ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ । ଏର ସମଲାଇ ପୂଜା ମହାଳୟା” ପରେ ପ୍ରତିପଦ 
ଠାରୁ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯଥବିଧ୍‌ ପାଳିତ ହୁଏ । 


‘ମହାଳୟା? ଦିନ ଦେବୀଙ୍କ ଶୁଭ୍ତାଙ୍ଗୀ ବେଶ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଏହି ବେଶ 
ଗଙ୍ଗାଦର୍ଶନ ସହିତ ତୂର୍ଳନୀୟ । ପ୍ରତିଦିନ କାହାଳୀ, ବାଜା ବାଜୁଥାଏ । ସମଲାଇଙ୍କର 
ବନ୍ଦନା, ଭଜନ ମନରେ ଭକ୍ତି ପୁଲକ ଆଶେ । ଦଶହରା ଦିନ ବିଜୟାଦଶମୀ”' 
ସାର୍ବଜନୀନ” ଦୂର୍ଗାପ୍ମୁଜା ଶେଷ ହୁଏ । ଏଇ ତିଥୁଗୁଡ଼ିକରେ ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ ମତେ ଦେବୀ 
ବିଭିନ୍ନ ବେଶରେ ସଜିତ ଛଅ | ଏପରିକି କୂମାର ma ଦେବୀ ରାଜରାଜେଶ୍ବରୀ 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବେଶ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଦିପାବଳୀ ଦିନ ଶ୍ୟାମ”ରୂପରେ ଆରାଧ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


କବି ଗଙ୍ଗାଧାରଙ୍କ କଣ୍ଠରେ — 

“ କୂୟ ମାତଃ ସମଲାଇ ରନ୍‌ -କିରୀଟିନୀ 

କବରୀ ଶୋଭିତ ତୋର କେତକୀର ଦଳେ 

ଶ୍ନେତ ଶାନ୍ତି ରୂପ ହେଉ ଦ୍ରିଦଶ-ତଟିନୀ 

ଧବଳ କୂସୁମ-ମାଳ ଲମ୍ବୁଥାଇ ଗଳେ । 

“ମହାଳୟା ( ଅଶ୍ନିନ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନର ଶୁଭ୍ର କାନ୍ତ କମନୀୟ ରୂପ ଦର୍ଶନ 
ସୌଭାଗ୍ୟର ପରିଚାୟକ ମନେ ହୁଏ । ପୁଣି ଦେବୀ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ କେତେବେଳେ ଭୟଙ୍କର 
ଚଣ୍ଡୀ । ପାଷାଣ ପ୍ରତିମାର ପ୍ରଛଦ ରୂପୀ ଦେବୀ ମାନବୀୟ ମହାଚେତନାରେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇ ମଣିଷର ବିପଦ ଆପଦ ବେଳେ ସାହଯ୍ୟ କରନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ । ଯୁଗେ ଯୁଗେ 
ଆଶ୍ରିତ ଜନ-ଜୀବନକୁ ଶାନ୍ତି ସୁଖ ପ୍ରଦାନକରି ଚାଲନ୍ତି ତା'ର ଶୁଭ ଦୃଷ୍ଟି ହଁ ସମଗ୍ର 
ଢ଼ଗତରେ ଆଣିଦିଏ ଶାନ୍ତି ଓ ସଂହତି । 

““ଯ଼ା ଦେବୀ ସର୍ବତରୂତେଷୁ 

ମାତୃ ରୂପେଣୂ ସଂସ୍ଥିତା । 

ନମସ୍ତସ୍ୟେ ନମସ୍ତସ୍ୟୈ ନମସ୍ତ ସ୍ୟୈ 

ନମୋ ନମଃ ।”? 

ଅବଶ୍ୟ ବରଷକେ ଥରେ ମାଁ ବୋଲି ଡାକି ଦେଇ ନାରୀ ଜାତି ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଅବିଚାର, ଅତ୍ୟାଚର ଚାଲିଛି, ସେ ମା ପୂଜାର ମୂଲ୍ୟ କେତେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ¦ 


(ଶାଶୃତୀ- ୧୯୭୯) 
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ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଭୂମିକା 


ଇତିହାସ ପୁନରାବୃତ୍ତି ହେଉଛି ତାର ନିବୃତ୍ତ ନାହିଁ । ନିଜର ଭିଟାମାଟି ତଥା ନ୍ୟାଯ୍ୟ 
ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ମଣିଷ ଗରିବ ହଉ ବା ଦୁର୍ବଳ ହେଉ ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୋଧରେ 
ସ୍ଵରଉତ୍ତୋଳନ କରେ । ସଂଗ୍ରାମ ସଂଘର୍ଷର ସମୂଖୀନ ହୁଏ । ସେ ହାରେ କିମ୍ବା ଜିତେ । 
ସେ ତାର କ୍ଷେତ୍ର ବା ପରିବେଶକୁ ରକ୍ଷାକଲେ ମର୍ର୍ୟ ଭୋଗ କରେ ଏବଂ ଜୀବନ ଦାନ 
ଦେଲେ ସ୍ଵର୍ଗ ଭୋଗ କରେ । ଏ ତାର ବିଶ୍ଵାସ । ଏଣୁ ଆଦିବାସୀ ତୀର ଅଧ୍କାର ବଜାର 
ରଖୁବା ପାଇଁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସଂଗ୍ରାମ କରିଛି । ସେ ନିଜର ତଥା ନିଜ ପ୍ରଭୂର ସ୍ଵାର୍ଥ ରକ୍ଷା 
ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଛାଇ ନାହିଁ । ସେ ସତ୍ୟକୁ ଲଙ୍ଘନ କରେ ନାହିଁ । ମିଥ୍ୟା 
ଅନ୍ୟାୟକୁ ବରଦାସ୍ତ କରେ ନାହିଁ । ଏ ହେଉଛି ଆଦିବାସୀର ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର । 
ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତଥା କୌରବ ଶତ ଭାଇଙ୍କୁ ଧରାଶାୟୀ କରିବା ଯେପରି ଏକ ସ୍ଵ ଅଭିମାନର 
ତୁଳନ୍ତ ଆଦର୍ଶ, ସେପରି (ଭୀଭୂୟାୀ ଉପନ୍ୟାସ) ଭୀମାର ତ୍ୟାଗ, ସେବା, ନିଷ୍ଠା ଓ 
ରାଜ ଭର୍ତି ସେପରି ଏକ ମହନୀୟ ! ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ଜନ୍ମଗତ । ଏହି 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଆଦିବାସୀ ଜନତାତି ଅଶିକ୍ଷିତ ତଥା ଅବହେଳିତ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ଯଥାର୍ଥରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛି । 


ଏଣୁ ପ୍ରାକ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଗୋରା ସରକାର ବାହୁ ବିସ୍ତାର କରି 
ଆଦି ବାସୀଙ୍କ ଧନ, ଜୀବନ, ସଂପତିକୁ କବଳିତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ କଲେ । ଏଣୁ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ସରକାରଙ୍କ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କଲେ ଏବଂ ପରାଧୀନତାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଧନ ଜୀବନ ଜଙ୍ଗଲ ସଂପଦ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ତାର ଚିର ପରିଚିତ ଧନୂଶର 
ଧାରଣ କଲେ । ସେମାନେ ସରକାରଙ୍କୁ ସତର୍କ କରାଇ ଦେଲେ ଯେ, ସରକାର 
ସେମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ, ଜମି-ଜୀବନ ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ନ କରନ୍ତୁ । ମାତ୍ର ବଣିକ ଶାସନର 
ସରକାର ଶୋଷଣକୁ ହିଁ ତାର ଧର୍ମ ବୋଲି ବିଚାର କଲା । ଅତ୍ୟାଚାର ଚଳାଇଲା । ଉଠିଲା 
ପାହାଡ଼ୀ ମଣିଷ -ଯୁଗ ଯୁଗର ମର ସମ୍ଭନ ଉଳ ଜାଳି ଦେବାକୁ ବିଦେଶୀ -ଦେଶୀ କୃଶାସନକୁ । 


ବୀସ୍ତବରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଏ ମାଟିର ଆଦି ସନ୍ତାନ । ପ୍ରକୃତି ପ୍ରିୟ। ସେ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ପରି ଉନୁକ୍ତ ଜୀଙନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅତ୍ୟାଚାର 
ଅଯଥା ହସ୍ତକ୍ଷେପକୁ କେବେ ସହ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାର ଅଧ୍କାର ଜାହିର 
କରିବାକୁ ପଛାଏ ନାହିଁ । ସେ ବଡ଼ ସ୍ଵାଧୀନ ପ୍ରିୟ । ଏଣୁ ସାନ୍ତାଳ ଭାଷାରେ ସେ ଆହ୍ବାନ 
ଦେଇ ଗାଇ ଉଠେ, ‘ଦେରେଦ ବେରେଦମେ ଏ ହୋ ଆସିବାସୀ, ମାସେ ବେଚର ନ ମେ 
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ଲଗନ୍‌ ଲଗନ୍‌ । ଆଦିମ ଜାତି ସମେତ ଆଦିବାସୀ ଆମ୍‌ଚୋ ଚେଦାହାଃ ଧାମତ ଲାତାର 
ଜଜହଲଖନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଆଦିବାସୀ ବହୁ ଯୁଗରୁ ଏହି ମାଟିରେ ତମେ ରହି ଆସିଛ । 
ଏଣୁ ତୁମେ ଆଦିବାସୀ । ଘନ ଅରଣ୍ୟକୁ ତମେ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ତଳେ ବସବାସ କରିଛ । 
କେବେ ତୁମେ ଆଦିମମାନବ ତାର ବିଶେଷତ୍ଵ ରକ୍ଷା କରି ତୁମେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଅ । ସେ 
କନ୍ଧମଧ୍ୟ ଗାଇ ଉଠେ । 


ଏ ଟେ ଟେ ଆତେ କାନି । 

ଭୀମ ଟାଙ୍ଗ୍‌ କାନ୍ଦଛେ 

ଗୁରା ମାନେଇ ଭଲ ରୂଧ୍‌ ଫିଫି ବଳଛେ । 

ଆଜ ସେ ଫି କାଲ ଫି ଦିନେ ଜାଇ ଦିନେ ଫି 

ନାକର ନିବାସ ଭଁଜୂଚ କଲେ କେନ୍ତା କେତକୀ, 

ଆମର ଗଛା ଆମର ମୂଲ ଆମର ମାଟିର ଗାଡ଼ା 
ଅମାର ଜାମିନ୍‌ ନେଲେ ଯେ କାମିଇ ପାଢ଼ା' ଇତ୍ୟାଦି 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ହେ କାନି ଭୀମ ଦେବତାର ଠାକୁର ଅସନ୍ତୋଷର କାନ୍ଦି ଉଠିଛି । ଗୋରା 
ମଣିଷର ରକ୍ତ ନୁହେଁ । ଦିନେ ନା ଦିନେ ଏଇ ଅତ୍ୟାଚାରୀର ରକ୍ତ ପାନ କରିବେ । କାରଣ 
ମୋର ମୁକ୍ତ ପବନ ନିଶ୍ବାସ ପ୍ରଶ୍ବାସକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ବନ୍ଦ କଲେ ମୁଁ 
ବଞ୍ଚିପାରିବି ? ଆମେ ଏ ମାଟିର ଆଦିମ ସନ୍ତାନ । ଏ ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ଆମର । ଆମର ଏହି 
ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ବିଦ୍ରୋହ କରିବାକୁ ହେବ । ଆମର ଜମି କିଏ ନେଲା ଜଣାପଡ଼ୁ ନାହିଁ । 


ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ଚେତନା କନ୍ଧ ଶବର, ଭୂୁୟୀ, ଜୁଆଙ୍ଗ, ଗଣ୍ଡ, କୋହୁ, କିସାନ, 
ଓରାମ, ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଡ଼ଜାତି ଅଞ୍ଚଳ ଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ୟ ବିଦ୍ରୋହ କ୍ରମଶଃ ଦେଖା 
ଦେଇଛି । ସେ ପରି ୧୮୧୭ରେ ବକ୍ଧି ଜଗବନ୍ଧୁଙ୍କ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଘୁମୁଶରର ୪୦୦ କନ୍ଧ ସୈନିକ ଓ ବାଣପୁରର ଶବରମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ଲେ। 
ଏହାବ୍ୟତୀତ ନୟାଗଡ଼, ବାଣପୁର, ଦଶପଲ୍ଲା ବଉଦ ଆଦିର ଆଦିବାସୀମାନେ ୧୮୦୫ 
ଯାଏ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥଲେ । ଯେତେବେଳେ ଭାରତର ସଭ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ ମଣିଷ ବ୍ରିଟିଶ ରାଜର 
ନାଲି ଆଖ୍ତଳେ ମେଷ ଶାବକ ପରି ସୁସ୍ତ ରହିଥ୍‌ଲେ, ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ତଥା 
ବିହାରର ଆଦିବାସୀମାନେ ସିଂହ ଶାବକ ପରି ଗର୍ଜନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏପରିକି ଦୋରା 
ବିଶୋଇ ଓ ବୀରବର ପାତ୍ର ଘୁମୁଶର ରାଜାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁପରେ ବାଧ୍ୟ ୧୮୩୭ଯାଏ ସଂଗ୍ରାମ 
ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । ଦୋରା ବିଶୋଇଙ୍କ ପରେ ଚକ୍ର ବିଶୋଇ ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌ଲେ । ଚକ୍ର 
ବିଶୋଇ ଥୁଲେ କନ୍ଧ ମାନଙ୍କର ନେତା । ସେ ଅନୁଗୁଳ ରାଜାଙ୍କର ସମର୍ଥନ ସହିତ 
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GEOPPOCC GEES 
ପାରାଳାଖେମୂଣ୍ଡିର ଶବର, ବଉଦ, କଳାହାଶ୍ରି ପାଟଣାଗଡ଼ର କନ୍ଧମାନେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଥ 
କଲେ । ତାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ବଉଦର କରଅଁର ( କନ୍ଧ) ପରିବାର ଆଦିବାସୀ ନେତା ଓ ପାରଳା 
ଖେମୁଶ୍ତିର ଶବର ଗଣ୍ଡସେବା ଯୋଗଦେଇ ବିଟ୍ରିଶ ଶାସକଙ୍କୁ ଆତଙ୍କିତ କଲେ । ଏପରି 
ଭାବରେ କନ୍ଧ, ଶବର ମାନଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ ୧୮୩୭ରୁ ୧୮୭୫ ଯାଏ ଭୟଙ୍କର ରୂପ 
ନେଉଥ୍ଲା । ଏହାପରେ ସମ୍ବଲପୁର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ୧୮୨୭ରୁ ୧୮୮୪ 
ଯାଏ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଗଣ୍ଡ ବିଞ୍ଜାଲ, ଭୂୟୀ ଆଦି ଜମିଦାରଙ୍କର ଯୋଗଦାନ ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ସାଏଙ୍କୁ ଅପୂର୍ବ ବଳ ଯୋଗାଇ ଦେଇଥୁଲା ! ଆଦିବାସୀ ଜମିଦାର ହାତୀ ସିଂ, କୁଞ୍ଜେଳ 
ସିଂ, ଅମର ସିଂଙ୍କ ସହଯୋଗ ଓ ନେତୃତ୍ଵ ଯୋଗୁ ବ୍ବିଟିଶ ସରକାର ଓ ଇଂଲଣ୍ଡର ସିଂହାସନ 
ଦୋହଲି ପଡ଼ିଲା । ସତେ ଯେପରି ଏହି ସ୍କୁଲିଙ୍ଗ ରାଞ୍ଚିର ୨୫ ବର୍ଷର ଯୁବକ ବିର୍ସାମୂଣ୍ଡାଙ୍କୁ 
ବିଦ୍ରୋହୀ କରିବାରେ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇ ଥୁଲା । ଛୋଟ ନାଗପୁର ତଥା ବିହାର ଅଞ୍ଚଳର 
ଭୂମି, ଜଙ୍ଗଲ ରକ୍ଷା କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖୁବା 
ପାଇଁ ନିଜର ଜୀବନକୁ ବଳ୍ଧି ଦେବାକୁ ମଧ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗତଃ ବିର୍ସା ପଛେଇ ନାହାନ୍ତି । ସେପରି 
୧୯ ୧୪ରେ ଦଶପଲ୍ଲା କା? ମେଳି, କେନ୍ଦୁଝରର ସରଦାର ରତନ ନାଏକ ପରେ ୧୮୯୧ 
ଶିକ୍ଷିତ ଯୁନ ନେତା ଧରଣୀଧର ଭୂୁର୍ଯାଙ୍କ ନେତୃତ୍ର ଏବଂ ଦେଶ ଥ୍ରେମୀ ଜାତି ପକ୍ଷେ ଏକାନ୍ତ 
ସ୍ଟରଣୀୟ । ଧନଞ୍ଜୟ ନାରାୟଣ ଭଞ୍ଚଙ୍କର ପରି ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶାସକ ହାତରୁ ଶାସନ ଗାଦୀ 
ଓ ସିଂହାସନ ଛଡ଼ାଇ ନେବାକୁ ଧରଣୀଧର ପଛେଇ ନଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଜୁଆଙ୍ଗ, ଭୂୟାଁ 
ନିପୀଡ଼ିତ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟାଚାର ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥ୍‌ଲେ । ତାହା ଫଳବତୀ 
ଅବଶ୍ୟ ହେଲା ନାହିଁ । ତେବେ ତାଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ସ୍ଟରଣୀୟ । କାରଣ ଫୀକରମୋହନ 
ସେନାପତି ଙ୍କ କୌଶଳରେ ଧରଣୀ ଧରାପଡ଼ି ଅସହାୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍‌ଲେ ଆଉ ସେ 
କାରାବରଣ କରି ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇଥୁଲେ । ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କର 
ଦେଶ ଓ ଜାତି ପ୍ରୀତି ଅନ୍ୟନ୍ୟ । ସେପରି କୋରାପୁଟର ଆଦିବାସୀ ନେତା ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ । 
ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦାନ କରି ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
କରିବାରେ ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌“ :“ସ ୧୯୨୧ରୁ ୧୯୪୨ ଯାଏ କୋରାପୂଟର ଘଞ୍ଚ 
ଅରଣ୍ୟ ତଥା ବଣପାହାଡ଼ରେ ରହୁଥ୍ବା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗ ଦେବାପାଇଁ ସଂଗଠିତ ବ୍ଦରିଥ୍‌ଲେ ! ତାଙ୍କ ସହିତ କୋରାପୁଟର ପରଜା, ଶବର, 
ନୂୁଆଟ୍ଗ, ସମସ୍ତେ ନିଜର ମାଟି ଓ ଜାତିକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନକ୍ର ପ୍ରବଳତ୍ତର 
କଲେ । ଆଜି ଲକ୍ଷଣ ନାୟକଙ୍କ ଇତିହାସ ଆମର ସ୍ଲରଣୀୟ । ଦେଶପାଇଁ ହସି ହସି ବୀର 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ, ହାତୀ ସିଂ, ରତ୍ତା ନାଏକ, ବିର୍ସା ମୁଣ୍ଡା, ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ, ଧରଣୀଧର, 
ଆମ୍‌କୋ ସାମ୍‌ନୋ ବିପ୍ଲବର ମୁଖ୍ୟ ନାୟକ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ନିର୍ମଳ ମୁଣ୍ଡା, ଧରଣୀଧର 
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ଭୂୟୀଁ ଦେଶ ତଥା ଜାତିର ଶାନ୍ତି, ମୁକ୍ତି, ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ସୁଖ, ଶାନ୍ତି 
ଭୂଲି ଆମ୍ମତ୍ୟାଗ କରିଛନ୍ତି । 


ବାସ୍ତବରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶୋଷକ ଗୋରା ଶାସକ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜନ ଜାଗରଣ ଆଣି ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ଵାମ କରିଥୂଲେ । ଏଣୁ ବିଶ 
କବି ରବିନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଜାତୀୟ ସଂଗ୍ରାମ ତଥା ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର 
ମୂଳଉତ୍‌ପାଟକକୁ ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ଏ ମାଟିର ପ୍ରଥମ ଆଦିବାସୀ ଅମୃତ ସନ୍ତାନ । 
ଆଦିବାସୀମାନେ ବିଦେଶାଗତ ଦିକୁ'ମାନଙ୍କର ଶାସନ ଓ ଶୋଷଣକୁ ପ୍ରତିବାଦ, 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଦେଶ ଜାତି ପାଇଁ ଆତ୍ମବଳୀ ଦେଲେ । 
ଫଳରେ ୧୯୨୧ ପରେ ମହାମ୍ବାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଆହୂରି ତେଜି ଉଠିଲା ¦ 
ସମଗ୍ର ଭାରତବାସୀ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେବାରୁ ୧୯୪୭ ଅଗଷ୍ଟ 
୧୫ ତାରିଖ ଦିନ ଭାରତ ହେଲା ସ୍ଵାଧୀନ । ଏଣୁ ଭାରତ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଭାରତ ପ୍ରଥମ 
ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ୟ ବିଦ୍ରୋହୀ ଥ୍ଳେନ୍ସ ଆଦି ବାସୀମାନେ । ଏଣୁ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ବାଦୁ ଚାଖିବାରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତୁ ! କାରଣ ସେମାନେ 
ଯେପରି ସରଳ, ପ୍ରକୃତି ପରି ମୁକ୍ତ ସେପରି ନିର୍ଭିକ ଓ ବୀର । ସେମାନେ ମାଆ ଓ ମାଟିର 
ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାରେ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଦାୟାଦମାନଙ୍କ ମନରେ ଜାତୀୟ ତଥା ଦେଶ ପ୍ରୀତି ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ, ସ୍ଵାଧୀନତା ଚେତନାର 
ସାଗର ପରି କଲ୍ଲୋଳିତ । 


ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା ସତ, ମାତ୍ର ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାର ଏ ଯାଏ ସ୍ଵୟଂ ସଂପର୍ଣ୍ 
ହୋଇନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶର ଅଧ୍କାରୀ, ଟାଉଟରମାନେ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଶୋଷଣ 
. କରିବାରେ ଆତଙ୍କିତ ଭୟଭୀତ କରିବାରେ ପଛାଉ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ସେମାନଙ୍କର ଉଦିଷ୍ଟ 
ଯୋଜନା, ଧନ ବାଟମାରଣା ହେଉଛି । ଫଳରେ ଆଦିବାସୀଜନଗଣଙ୍କର ପ୍ରଗତି ଧୀମେଇ 
ଚାଲିଛି । ଯୋଜନା ପ୍ରକଳ୍ପ ନାମରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଉଚ୍ଛେଦ ହେଉଛି । ଶ୍ରମିକ ନାମରେ 
ତଳି ତଳାନ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ସର୍ବବିଧ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଉଦାରତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ, 
ସ୍ବର୍ଗତ ଶହୀଦ, ବୀର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଆମ୍ଭ ତୃପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ଗ୍ରାମଂନଗର ମଣିଷ 
ମଧ୍ୟରେ ଭାବ ବିନିମୟ ହୋଇ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଢ଼ି ଉଠୁ, ଏହା ହି ଆମର କାମନା । 
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ଆଦିବାସୀଙ୍କ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ 


a 


ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଆଗମନର ବହୁ ଆଗରୁ ଭାରତର ଉନ୍ନତ ସଭ୍ୟତା ସମୃଦ୍ଧ କୃଷି 
ଦେଶ ଭାବେ ପରିଗଣିତ ହୋଇ ସାରିଥୁଲା । କୋଠା ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ ସଂସ୍କୃତି ତଥା 
ଉନ୍ନତ ଭାଷା -ଲୋକରେ ଭଦ୍‌୍ଭାସିତ ହେଉଥ୍ବା ବେଳେ ବାହ୍ୟଲୋକ ଦ୍ଵାରା ପୂଣି 
ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତିର ବିନିମୟ ଘଟିଲା । ମହୋଞ୍ୋଦାରୋ- ହରପ୍ପା ସଭ୍ୟତା. ଆମର 
ନଜର ରହିଛି । ଏକଦା ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ, ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ସଂସ୍କୃତି, ନୃତ୍ୟ, ପର୍ବ 
ପଟାଣୀ ତଥା ଦେବଦେବୀ ପରେ ଆଗନ୍ତୁକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦରଣୀୟ ହୋଇ ନବ ଭସ୍ଯତା 
ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଛି । ନବାନ୍ନ ପୁଷପୁନି ପରି ଅନେକ ପର୍ବ ସର୍ବ ଜନମନ ହୋଇଛି 
ଏବଂ ଆଦିମଜାତି ଅତୀତଙ୍କଂ୍ଧରାଇଛି ଯଦିଓ ଯୁଗେ ଯୂଗେ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ପର୍ବପର୍ବାଣୀ, 
ଦେବାଦେବୀ, ମୈତ୍ରୀ - ସଂହତିର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାରକରି ଆସୁଛନ୍ତି । 


ଏ ମାଟିର ଆଦିବାସୀମାନେ କୃଷି ଜୀବୀ ଏବଂ ଶ୍ରମଜୀବୀ ଏବଂ ସଭ୍ୟତାର 
ଉନ୍ନମେଷକାରୀ । ସେମାନେ ନୂଆଁ ଶସ୍ୟ ଫଳ ପାଇଲେ ତାର ମନ ଉଲ୍ଲସତ ହୁଏ । ଛାତର 
ଫଳ, ପିତାମାତାଙ୍କର ନୂଆଁ ସନ୍ତାନ, ତାପସ୍ଵୀର ସିଦ୍ଧି, କାରାରୁଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୁ୍ତି, ବ୍ୟକ୍ତ 
ନ୍ୟାୟ ପାଇଲେ ଯେ ସେମିତି ଆନନ୍ଦ ପାଇଥାଏ । ସେପରି ଗରିବ କୃଷକ ତାର ସବ୍ରଜିମା 
ଶସ୍ଯ କେଦାରରୁ ପକ୍ସଶାଳୀ ଧାନକେଙ୍ଡା ଦେଖୁଲେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଆନନ୍ଦ ପାଏ । ତା'ର ଶ୍ରମ 
ସ୍ଵାର୍ଥକ ହୁଏ । କେତେ ଖରା, ବର୍ଷା, ଶୀତ ସହିଥାଏ ଚାଷ କରିବାରେ । ସୁତରାଂ ସେହି 
ଲହରିତ ଶସ୍ଯ ସମ୍ଭାର ଦେଖୁଲେ କାହିଁକି ବା ତାର ବ୍ରକୂ କୁଣ୍ଢେ ମୋଟ ନ ହେବ ! ଯେ 
ହେତୁ “ଅନ୍ନ ବିହୁନେ ଆୟୂ ହାନି 


~ 


ଯୋଗ ସାଧ୍ବୁ କାହା :ଘେନି ।”” ( ଭାଗବତ) 


ପଦ ତାର ହୃଦୂ୍‌ୟବୋଧ ହୋଇଛି । ସେ ଜାଣେ ଅନ୍ନ ବିନା ଜୀବନ ନିରର୍ଥକ । 
ସୁତରାଂ ““ନବଶସ୍ୟ ମୂଖ ଦେଖଇ ଦରିଦ୍ର କ୍ଷକ ବିସ୍କରଇ ଅଭାବର କଷାଘାତ ଶୋକ । 


ଯା” ଫଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ଆଟଧାନ, କଳା କସଟା, ଝରାଧାନ 


ଦେଖ୍‌ ନିଜକୁ ଭାଗ୍ୟବାନ ମନେ କରେ । କ୍ଷେତରେ ଗୋରସ ଢ଼ାଳି, ଧୂପଦୀପ ଜାଳି, 
e୧o୮ er 
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ଧରିତ୍ରୀ ଦେବୀଙ୍କୁ କୃତଜ୍ଞତା ପୂର୍ବକ ଆରଧନା କରେ । ନବାନ୍ନଦିନ କେଶ୍ଡାଏ ଧାନ ଆଣି 
ବାରବାର ଦେଖେ ସତେ ଯେପରି ଧାନ ରୂପି ଅମୃତ ଫଳ ପାଇଛି । ଆଉ ପୁତ୍ର କନ୍ୟାର 
ସ୍ନେହ, ମମତା ଢ଼ାଳି ଚୂମ୍ବନ ଦିଏ । ବୃୁକୁରେ ଚାପେ । ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ । ପ୍ରଣତି ଢ଼ାଳି 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରେ । ଧାନର ବେଣୀ ତିଆରି କରି ଘର ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ ଝୁଲାଇ 
ରଖେ । ଧାନ କେଭ୍ଡାରେ ଘର ସଜାଇ ଫଟୋଟିତ୍ରର ସମାହାର ଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ ଆହ୍ଲାଦିତ 
ହୁଏ । ଠିକ୍‌ ଗଣପତି ଗଣେଶଙ୍କର ପୂଣ୍ୟତିଥ୍‌ ପରେ ପରେ ତାର ହୁଏ ନବ ଜୀବନ 
ଆରମ୍ଭ ¦ ନୂଆଁ ଖାଇର ଅଭିନବ ବାର୍ଷିକ ପର୍ବ । ଆମ ଦେଶରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଞ୍ଚଳ 
ଭେଦରେ ନବାନ୍ନ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଶୂକ୍ ପକ୍ଷ ୫ମୀ ବା 
୧୦ମୀରେ ତିଥୂକୁ ଶୁଭ ଦିବସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ “କରି ନେଇଥାନ୍ତି । କୃଷକ ତାର ଗୋଷ୍ଠୀ 
ପରମ୍ପରାରେ ଅନୁରକ୍ତ । ଆଦିବାସୀ ମୁଖିଆ ‘ନାସାବାର! ( ନିଶଵାସର ସୂଚନା) ଆକାଶର 
ତାରାଗଣି, ଗ୍ରାମ୍ୟ ଦେବୀଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା ପୂର୍ବକ, ଗ୍ରାଂବ଼୍ାସୀଙ୍କ ପର୍ବ ପାଳନ ପାଇଁ 
ନିଦ୍ଦେଶ ଦିଏ । ସେ ହେଉଛି ଦିଶାରୀ । ଯଦି କୌଣସି ଗୃହରେ କୌଣସି ବିପଦ ପଡ଼ିଥାଏ 
ବା ଗ୍ରାମବାସୀ ଦ୍ରଦଦିନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି ନୂଆଁଖାଇ ବନ୍ଦ ରହେ । କେହି ପର୍ବ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପରେ ଶୂଭଦିନ ଦେଖୁ ପରିବେଶ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁକୂଳ ହେଲେ ସବାନ୍ଧ ମିଳିତ 
ହୋଇ ଦୂଃଖ ମଧ୍ୟରେ ସୁଖର ସନ୍ଧାନ କରିଥାନ୍ତି । ସେଦିନ ନୃତ୍ୟ, ସଂଗୀତର ଆସର 
ହୁଏ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ବର୍ଣ୍ଣଳ ମଣିଷ ଆମୋଦଭରା ଢୀବନ ପରି କୃଷିଜୀବୀ ତଥା 
ଆଦିବାସୀ ଚାଷୀ ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧ ବନିତା ସମେତ ନୃତ୍ୟ ଗୀତରେ ମଜଗୂଲ ରୁହନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଗୀତ ସେମାନେ ବୁଝନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ନୃତ୍ୟର ତାଳମାନ ଲୟ ମର୍ଯ୍ୟଦା ସେମାନେ ହିଁ 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଗ୍ରାମ, ପଲ, ବଣ ଝରଣା କୂଳରେ ବସତି ମୁଖରିତ ହୁଏ । 
ପରିବାର ତଥା ପଲ୍ଲୀ ଜନତାର ଶିରାରେ ଶିରାରେ ଜାଣେ ନବାନ୍ଧର ନୂତନ ପୂଲକ । 
ଆଗାମୀ ଦିନର ନୂତନ ଆଶାର ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ଉଦ୍‌ବେଳିତ ହୁଅନ୍ତି । ସତେଯେପରି 
ମୁହୁର୍ଭ କ ପାଇଁ ଭରିଯାଏ ଶୁଷ୍ଷ ଜୀବନରେ ଅଭିନବ ତରଙ୍ଗ । ଗାଇ ଉଠେ :- ଆମର 
ସମ୍ବଲପୁରୀ କବି ବିନୋଦ ପଶାୟତର ସ୍ଵରରେ 


“ରୁ ମାଏଟ୍‌ଥ୍‌ ଜନମ୍‌ ଅମାର୍‌ 
ଇ ମାଏଟ୍କେ ଜୁହାର୍‌ 

ଫୁସ୍‌ ପୁନି, ନୂଆଁ ଖାଇଟା 
ଆମର ଅସଲ୍‌ ତିହାର୍‌ ।” 


୧୦୯ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


LTR CRD ooo a Rd Po passion ite orev oY: 

ସେ ଦିନ ହିଁ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କୁ, ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ନବାନ୍ଧ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । 
ପରଲୋକଗତ ଗୁରୁଜନ, ବୃଢ଼ାବୃଢ଼ୀଙ୍କୁ ଏହି ଦିନରେ ପିତୃପକ୍ଷ? ପରି ସ୍କରଣ କରାଯାଇ 
ଥାଏ । ପର୍ବ ପାଳନ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ବାଦ ବିବାଦ ଶତୁତା ଭୂଲି ଆତ୍ମୀୟମାନଙ୍କୁ ଆଦରି ନିଏ । 
ସବୂଦିନ ପାଇଁ ମାନ ଅଭିମାନ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ ପରସ୍ପରକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ । 'ଜୂହାର୍‌' 
ସ୍ବବୁ ନଦୀର” ଜୂଆର ପରି ଅଜାଡ଼ି ହୁଏ । ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ସ୍ଵାମୀ, ଶାଶୁ ତଥା ବଡ଼ ମାନଙ୍କୁ 
‘ଓଗଳି” ହୁଅନ୍ତି ( ଆଣ୍ଡୁମାଡ଼ି ପ୍ରଣାମ କରନ୍ତି )1 ନାରୀ କାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଅପେକ୍ଷା 
କରି ନାହିଁ । ସ୍ଵତଃ ପରଂପରାକୁ ବଜାୟ ରଖେ । ଆଉ ଆଶୀର୍ବାଦ କାମନା କରେ । 
ଖୋଲାମନ, ନିଷ୍ପାପ ପ୍ରାଣ, ଅପୂର୍ବ ଶିହରଣ ନେଇ ଆସିଥାଏ ବୋହୂ ବାପଘରୁ । ସ୍ଵାମୀ 
ସଦନକୁ ଆଲୋକିତ କରି ନବଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଜା କରିବାକୁ ତତ୍‌ପର ହୋଇଉଠେ ! ପୂର୍ବ 
ରାତିରୁ ଘରଦ୍ରାର ପରିଷ୍କାର ପରିଛୁନ୍ନ କରିଥାନ୍ତି । ଭୋରରୁ ଉଠି “ହୁଏ ବୋଟିଆ”” 
(ନିଆଲଗା ପାଲବେଵି ) ଝ୍ୁ ଗୋରସ, ଅରୁଆ ଚାଉଳ, ଓ ଦୀପଧୂପ ଦେଇ ବସୁନ୍ଧରାକୁ 
ପୂଜାକରି ଫେରେ ସ୍ଵାମୀ ।' ପୁଣି ଗୋଶାଳ ବା ଗୁହାଳକୁ ଯାଇଁ ଗୋ ପୂଜା କରେ । 
ଗୋଧନ ପୂଜି ସ୍ବେହର ଗୋଶିଙ୍ଗରେ ରାଖି ପିନ୍ଧାଏ । କଅଁଳ ଘାସ ଦେଇ ଗାର, ମହିଷିଙ୍କି 
ତୃପ୍ତ କରେ । ସେମାନଙ୍କର ପରିଶ୍ରମ ପାଇଁ କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଇବାରେ ଭୂଲେନାହିଁ । କୃତଜ୍ଞ 
କୃଷକ ତା'ପର ଗୃହର ଦେବାଦେବୀ, ପୂର୍ବପୂରୁଷଙ୍କୁ ଗୁଷ୍ଣ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ନୂଆଁ ଚାଉଳ 
ଗୁଣ୍ଡ ପିଠା ଅର୍ପଣ କରେ । ପରେ ଆତ୍ମୀୟ ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ନୂଆଁଧାନର ପ୍ରସାଦ ବିତରଣ କରେ । 
ଏହା କୃଷକ ପରିବାର ପକ୍ଷରେ ମହାପ୍ରସାଦ ତୁଲ୍ୟ । ଜୀବନ ହିଁ ଶାନ୍ତି, ମୁଲ୍ତି, ପ୍ରୀତିର 
ଆଧାର । ଏହି ପର୍ବ ବନ୍ଧୁତା, ଭାତୃଭାବ, ଫେରାଇ ଆଣିବାର ମହନୀୟ ଅଭିପ୍ରାୟେ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଏହି ସୀଧାରଣ ଚାଷୀ ତଥା ଶ୍ରମଜୀବୀଙ୍କର ଏତିହ୍ୟ, ବନ୍ଧୁତୁ ପୂଣ୍ଡ ପ୍ରଥା ଆମର 
ସଭ୍ୟ ଜଗତ ଗ୍ରହଣ କଲେ ବବିଶ୍ବମୈତ୍ରୀଂ ଅପୂର୍ବ ରୂପ ନେବ । ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ୟରେ ଥବା 
ସ୍ଵାର୍ଥ, ଧର୍ମ, ବିଦ୍ଧେଷ ମନୋଭାବ ଦୂର ହେବ । କାରଣ ମଣିଷ ମରଣ ଶୀଳ | ଅଥଚ 
ଆସୁରିକ ମନୋଭାବ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାର୍ଥ ଯୋଗୁ ସେ କ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ, ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହେଉଛି । 
ଏଣୁ ହୀନ ଚେତନା ପରିହାର କରି ମାନବୀୟ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ ହେଉବୋଲି ମହାତ୍ମା 
ଭୀମଭୋଇ, ବିବେକାନନ୍ଦ, ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀ କେତେ ସାଧୁ ସନ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ନିରଯର କୃଷକର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ସହିତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ବାଣୀ ଓ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଲକ୍ଷଣୀୟ ଖାଲି ନୂଆଁଖାଇ ଦେଲେ ତାର ମୂଲ୍ୟ କ”ଣ ? ଏଣୁ ଶତୁକୁ ମିତ୍ର କରିବାର 


୧୧୦ ୫ a a ee tec 
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ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଭାତୃଭାବ, ମାନବୋଚିତ ଚେତନା ହିଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏଥ୍ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜ ତାର ନ୍ୟାୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରି ଆସିଛି । ଦୁନ୍ଦରର ଶିକାର ହୋଇ ଧସ୍ତା 
ଧସ୍ତିର କ୍ଷତ୍‌ ବିକ୍ଷତ ହୋଇଛି ସତ; ମତ୍ର ପଛ ଘୁଞ୍ଚା ଦେଇନାହିଁ । ଏଣୁ ଏହି ଶ୍ରଭ ପାର୍ବଣରେ 
ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ସାଉଁଟି ଶଙ୍କୁଳି ନୂଆଁ ଖାଏ । ମଣିଷ ଜୀଏ । ଘଟଂହୁ ଆଦରି ନିଏ । ମଣିଷକୁ 
ମଣିଷ ଭଳି ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଏ ! ପରସ୍ତର ଦୋଷାଦୋଷ ଭୂଲି ଗୋଟିଏ ଥାଳିରେ 
ପ୍ରସାଦର ଖିରା ଖାଏ ! ଏଇ ତ ମାନବୀୟ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ । ନୂଆଁ ଖାଇର ନୂଆଁ ଚୂଡ଼ା 
ପ୍ରସାଦ ମୁହଁରେ ମୁହଁରେ ଖୁଆ ଖୋଇ ହୁଅନ୍ତି । କି ଅପୂର୍ବ ଦୃଶ୍ୟ ! ଏହି ଆନନ୍ଦଭରା ପଲ୍ଲୀ 
ବାସୀଙ୍କୁ ଅଭିଭୂତ କରି ପକାଏ । ଏହା ହିଁ ନବାନ୍ନର ମର୍ମ ଓ ଧର୍ମ ବିଶେଷତୁ କଥା । ତାର 
ସାରତତ୍ତ୍ର ହେଉଛି ଅବସ୍ଥା ନା ମିଳନ ଆନନ୍ଦ । ଆଉ ଭବିଷ୍ଯତ ପାଇଁ କର୍ମ ପ୍ରେରଣା ! 
ବନ୍ଧୁତା ଓ ସହୋଦର ମନୋଭାବ ପୁନଃ ଆନୟନ କରି ସ୍ଵାର୍ଥପରତାକୁ ଦୂରେଇ ଦିଏ । 
ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଚେତନାର ତପ୍ବର ହୋଇ ଉଠେ ! ଫଳରେ “ସରି ଆସିଥାଏ ମୈତ୍ରୀ । 
ସଦ୍‌ଭାବ ଭାଗବତ ଟିରନ୍ତର ସଂସ୍କୃତି । ମାର୍ଜତ ସୁସ୍ଥ ପାରିବାରିକ ପରମ୍ପରା । 


ବାସ୍ତବିକ ଅନ୍ନାଭବନ୍ତି ଭୂତାନି ପର୍ଜନ୍ୟା ଜନ୍ମ ସମ୍ଭବଃ 
ଯଜ୍ଞା ଭବନ୍ତି ପର୍ଜନ୍ୟୋ ଯଜ୍ଞଃ କର୍ମ ସମ୍ଭଭବଃ ? 


“*‹ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅନ୍ନରୂ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି । ଅନ୍ନ ବୃଷ୍ଟି ଜଳରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ମେଘ ଯଜ୍ଞ 
ଜାତ ହୋଇ ଜଳ ବୃଷ୍ଟି କରେ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ କର୍ମରୁ ଜାତ ହୁଏ । ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର କର୍ମ ହିଁ ଯଜ୍ଚ । 
ଯେପରି କର୍ମେଣ୍ୟ ବାଧ୍କାରସ୍ତୁ ମା ଫଳେଷୁ କାଦଚନଂ” ଦେଶରେ ଯେତେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ଜର୍ମ ସଂପାଦନ ହେବ, ସେତିକି ଅନ୍ାଭାବ ଦୂର ହେବ । ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର କର୍ମ ହିଁ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି 
ଓ ମୈତ୍ରୀର ପ୍ରତୀକ । ଏହା ହିଁ ପଲ୍ଲୀ କୃଷକର ଜୀବନଧାରା । ସେ ସମାଜର ମେରୁଦଣ୍ଡ । 
ଅନ୍ନଦାତା, ଧାନ, ଗହମ, ବାଜରା, ଫଳ ମୂଳ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତି ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ଡାର ସଂପାଦନ କରିବା ହେଉଛି କର୍ଭବ୍ୟ । ତାର ଆନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ଜାତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏଣୁ 
ନବାନ୍ନ ସର୍ବତ୍ର ପାଳିତ ହୁଏ | “ନୂଆଖାଇ”? ଓ 'ଗୁଭ଼ିଖାଇ' ଆଦିବାସୀର ଦୁଇଟି 
ମୁଖ୍ୟପର୍ବ । ପୁଷପୁନି ଏକ ପିକ୍ନିକ୍‌ । ଧାନ ଅମଳ ହୋଇ ଘରଠୁ ଆସିଲେ ପିଠା,ପଣା 
କରି ଜାତୀୟ ପର୍ବ ପାଳନ କରେ । ଏଣୁ ବର୍ଷକୁ ତିନିଥର ତାର ଆନନ୍ଦର ସୀମା ଆକାଶ 
ଛୁଏଁ । ହୋଇପାରେ ଗରିବ ଚାଷୀ । ଶ୍ରମଜୀବୀ ମଣିଷ । କିନ୍ତୁ ତାର କୃଷି ଓ କୃଷ୍ଟି ଜୀବନକୁ 
ସ୍ଵଵାର୍ଥକ କରିଥାଏ । ସମାଜକୁ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଇଥାଏ । ନୂଆଁଖାଇ ଜାତିକୁ ଶୁଖ୍‌ ଓ ସମୃଦ୍ଧ 
କରି ଚାଲି ଆସୁଛି । ଚାଷୀ ପାଇଁ 

ନଖ ୧୧୧ 
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ଜଳ ଗହଳେ ସୃଷ୍ଟିନାଶ ? 


ଜଳର ଆବଶ୍ୟକର୍ତ ଯେତେ, ତାର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ସେତେ କ୍ଷତିକାରକ ! ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ତାର କ୍ଷତି ନିୟତିରେ ପରିଚାଳିତ । ତଥାପି କୃଷି ଜୀବୀ ଆଦିବାସୀ ସବ୍ରସହ ଧୀମେର 
ଚାଲେ । ସଭ୍ୟ ସମାଜର କୂଟିଳତା ଜଟିଳତା ଭେଦ କରିପାରେ ନାହିଁ । ବରଂ ହୃଦୟ ହି 
ନିର୍ମଳ ମନ ହିଁ ନର୍ମଳ ହୋଇଥ୍‌ବ ସଦାକାଳ ଅନ୍ତର୍ଗତରେ କପଟ ନରଖୁଲେ ସେ ଅଟର 
ଗଂଗାଜଳ | ଭୀମଭୋର ତେବେ ଆଜିର ଆଦିବାସୀ ପରିବର୍ରିତ କୃଷି ଦୃଷ୍ଟିର ନବ୍ଯ 
ଜଗତକୁ ଆଶଙ୍କା କରିଛନ୍ତି । ତଥାପି ବିଶ୍ବ ସ୍ରଷ୍ଟା ତାଙ୍କର ମଧୁମୟ ସୃଷ୍ଟିରେ. ମାନବ 
ଢଜବୀନକୁ ସୁନ୍ଦର-ସୁସ୍ଥ କରି ରଖନ୍ତି । ଶ୍ରେଷ୍ଠଜୀବ ମଣିଷ ମନରେ ଫୁଟିଉଠୁୂ ଭରସାର 
ପ୍ରତିଭାଷା ଓ ଗାଇଉଠୁ 
¥: 


ବିଶ୍ଵ ଦେଖ ମଧୁମୟରେ ଜୀବନ 

ବିଶ୍ଵ ଦେଖ ମଧୂମୟ 

ମଧୁର ଝରଣ କରିବ ହରଣ 

ତୋ ପାପ ମରଣ ଭୟରେ ଜୀବନ । 
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ଆଦିବାସୀ ଜୀବନଧାରା ଓ | 
ସଂସ୍କୃତିର ଚିର ପ୍ରବହନ୍ଦନ୍ଧ 
ଅମଳିନ ଗିରିନିର୍ଝରର ନାମ ୪. 
ଡ଼ଃ ହାଡ଼ିବଂଧୁ ମିର୍ହ। । ଆଦିବାସୀ 
ମାଟି, ପାଣି, ପବନର 
ପ୍ରାଣ ଖୋଲଲା ମହଜରେ ମହଜାଯିତ 
ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା । ଓଡ଼ିଶାରାସାରସ୍ବତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଶ୍‌ 
ଏଜ ପରିଚିତ ତଥା ମହନୀୟ ପ୍ରତିଭା ସେ । ମହାଜବି ଭୀମଭୋଇଙ୍କର 
` ସାହିତ୍ୟ ଓ ଜୀବନାଦର୍ଶର ଅନନ୍ୟ ଭାଷ୍ୟନାର । ପ୍ରଜ୍ଞା, ବୁଝିଦୀପ୍ତ 
ଆଲୋଚନା ତଥା ସମାଲୋଚନା କ୍ଷେତରେ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଜରେ 
| ତାଙ୍ଗାର ଅବଲୋକନ | ଅଧ୍ାପନା କ୍ଷେନୁରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ 
” ଷଷେତୁବୁ ତାଙ୍ଗର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ | 


ଆଦିବାସୀ ଓ ଦଳିତମ୍ରାନଙ୍କର ସେବାକ୍ଷେତରରେ ନିଜସ୍ଵ ଅବଦାନ 
ପାଇଁ ଶର ମିର୍। ସମ୍ମାନିତ ଓ ସୁପରିଚିତ । ଏହି ସେବା ପାଇଁ 
:{- ଆନେଦକର ଶତବାର୍ଷିଜ ତରଫରୁ ‘ ଲୋଜଶଷ୍ମୀ' ଉପାଧ୍‌ରେ ଭୂଷିତ | 


ସଂପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶା ଲୋକସେବା ଆୟୋଗର ସଦସ୍ୟ 
—— - 


ପୁଚୁଦି ବିତ : ମହାନ ଆଦିବାସୀ ନେତା ବିର୍ସାମୁଣ୍ଡା 
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